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Nesta edigao temos: 

Iwarere - o conceito de bom carater. 

Luiz L. Marins 

Sociedade Ogboni um texto maravilhoso sobre uma sociedade secreta e fechada. 
Sandro A. Oliveira 

Sem ori nao existe nada nos tras mais um belo texto conceituando a nogao de pessoa. 
Fagbamila Aworeni 

Uma reedigao do artigo Ile-Orf e a Cremeira: a nogao de pessoa no Batuque do RS. 
Rudinei Borba 

Boa leitura. 
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PEQUENOS TEXTOS SOBRE O BATUQUE DO R.S. 


Baba Luis da Osun, viveu em Sao Paulo, falecido em 
1995. Iniciado pelo Baba Cleon de Odsaala, tradigao 
Kanbfna. 

Luis da Osun, foi quem trouxe o Batuque do R.S. 
para Sao Paulo, quando so conheciam o Candomble. 

Um icone do Batuque que mais se destacou na 
decada de 80 a 90, com a sua casa sendo 
frequentada pela ex-prefeita Erundina, Nicete Bruno, 
Elke Maravilha, entre outros Globais, celebridades e 
politicos da epoca. 
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RESUMO: 

O texto mostra brevemente o significado de bom carater na cultura ioruba atraves da palavra 
iwa-rere, e porque a palavra iwa-pele nao apresenta o verdadeiro sentido no contexto da 
palavra. 


PALAVRAS CHAVES: Iwa, Yoruba, Iwapele, Carater. 
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INTRODUgAO 
iwa ni ijo on iwa loju 

"O carater de todo homem e bom aos seus proprios olhos" 

(Samuel Crowther) 

Nao e proposito deste texto dissertar extensivamente sobre o tema iwa. Interessa-nos apenas 
mostrar que o uso da palavra ioruba "iwa-pele" utilizada para traduzir "bom carater", em 
substituigao a palavra iwa-rere, ate mesmo pelos iorubas, nao reflete exatamente o significado 
que pretende, ainda que seja usual. E sabido que a palavra ioruba iwa quer dizer carater, e 
sobre isto nao ha divergences. 

Embora os dicionarios sejam lexicos fixos e estaticos, na pratica, entre os falantes nativos, as 
palavras podem regredir ou estender seus significados, podendo ocorrer que uma palavra 
entre em desuso e tenha seu significado absorvido por outras, e outra tenha seu sentido 
expandido, absorvendo conceitos das palavras que entraram em desuso. 
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Isto parece ter ocorrido com a palavra ioruba iwa-rere que carrega o conceito geral de "bom 
carater", mas que vem sendo substitmda pela palavra por iwa-pele. Entretanto, segundo os 
lexicos, esta ultima nao reflete com profundidade o mesmo significado que a primeira, e e isto 
que pretendemos mostrar. 

Abimbola (1975) publicou um texto de nome " iwa-pele - o conceito de bom carater ", cujo 
titulo, a principio, parece contestar-nos, mas so parece, pois no inicio do seu texto Abimbola 
diz que" este estudo e sobre iwapele, que pode ser traduzido como carater manso e gentil, ou 
em um sentido amplo, bom carater. " 

Somente este depoimento do babalao Abimbola seria suficiente para encerrarmos o assunto, 
mas gostanamos de exemplificar um pouco mais a respeito. Como ele usou a palavra iwa-pele 
no titulo de seu texto, ao inves de iwa-rere, talvez tenha sido ele proprio o responsavel por 
isto. 
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AS PALAVRAS RERE E PELE NOS VERSOS DE IFA 

Fasina Falade (1998, p. 135) registrou a palavra rere como sinonimo de "tudo que e bom, 
honesto e justo" neste extrato de um verso de Ifa: 

EJi-OGBE 

Bf Olorun Oba mi ti d£ mi ni mo n 'se 

Md n 'se rere 

Mo n 'se otito 

Mi 6 se ibi 

Mi ogbero ika sf'kun 

Kf n 'ma baa bosi ku 

Nftorf dwd ti a ba se lowurg 
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Tfmg-timo nff mo ni 1 6 wo d&jo ale 

Dfa fun Orunmila 

Baba n 'tikole 6 run bo w'aye 

Sagede fun Okankanleniriin wo Iru nmole 

Wo in n to run bo w'aye 

Olddumare ni ki won ma se rere 

Tradugao 1 

Eu sou como Olorun me criou 

Eu estou fazendo bem 

Eu estou agindo com honestidade 

1 A partir do ingles disponivel na fonte. 
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Eu nao fago o mal 

Eu nao guardo maus pensamentos 

Para nao morrer miseravel 

Porque seja o que or que nos comegarmos na juventude 

Isto persistira ate a velhice. 

Jogo para Orunmila e as 401 Irunmole 

Quando eles estavam vindo do orun para o aye 

Olodumare os instruiu para sempre fazerem o bem 

Bolaji Idowu (1994, p. 156) referindo-se a "bom carater" registou a seguinte frase: "7wa rere /' 
eso enia", assim traduzindo: "O bom carater e o protetor do homem", complementando que "e 
a armadura suficiente contra qualquer acontecimento desagradavel na vida" 
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Na mesma pagina Idowu registra agora a palavra iwa-pele com significado de gentileza, no 
verso de Ifa a seguir: 

Irete-Odi: 

iwa pele I'okun aiye 
Fi'ro petf I'owo eni 
O da fun Orunmila 
Ti o nlo fi iwa pele 
Tradugao: 

Um carater gentil e como uma corda que nos segura 
Deve permanecer em nossas maos sem quebrar 
Foi feito jogo para Orunmila 
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Quando ele estava vindo 
Para veneer na vida com iwa pele 
AS PALAVRAS NOS DICIONARIOS 

Daremos aqui os significados das palavras resumindo seus conceitos entre os tres dicionarios 
que consultamos. Caso o leitor queira conferi-los separadamente, eles estao dispomveis on 
line na pagina da Biblioteca Orixas http ://www.luizlmarins. com. br/p/biblioteca-orixas.html 


iwa 

Ca rater 

iwa- 

pe/e 

Carater gentil 
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iwatfto 

Carater honesto, verdadeiro. 

iwatutu 

Carater humilde. 

Otfto 

Verdade. Honestidade. Lddoto ni bi? £ 

verdade? (Abraham). 

0 lddoto ... Ele d honesto. (Abraham) 

Pete 

Gentileza. Palavra usada para mostrar 

simpatia e ser gentil com alguem. Pelee o! 

"Aceite minha simpatia! " (Abraham). 

Rere 

Bom , honesto , bem-estar, saude f 

prosperidade, felicidade, amabilidade. 
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CONSIDERAgOES FINAIS 

Como dissemos, a substituigao da palavra Iwa-rere" por "iwa-pele" implica na perca de 
conceito e pode nao refletir o carater real de uma pessoa. Vejamos: 

Uma pessoa pode ter um carater gentil (iwa-pele), e nao ter um carater honesto (iwatfto), 
porque uma coisa nao e sinonimo da outra. Assim, ela nao tera um bom carater (iwa-rere). 

Inversamente, uma pessoa pode ter um carater extremamente honesto (iwatfto), mas nao ter 
gentileza e simpatia (iwa-pele). Assim, ela tambem nao tera um bom carater (iwa-rere). 


REFERENCIAS: 

ABIMBOLA, Wande. "O conceito de bom carater". In: Yoruba Oral Tradition, Ile-Ife University 
Press, 1975. Tradugao de Rodrigo Sinoti. Dispomvel em 
www.luizlmarins.com.br/p/artiaos.html 
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SOCIEDADE OGBONI 

"Uma poderosa e inescrupulosa organizagao ... Uma Companhia de Decapitagao Ltda."... Estas 
foram alcunhas imputadas por Ellis em 1894, e por Morton-Williams em 1960 para a 
Fraternidade Ogboni. 

A verdade e que ambos os escritores eram partidarios de uma ideologia evolucionista reinante 
na virada do seculo XIX, pregavam que a sociedade europeia estava num estagio "superior” de 
civilizagao, assim, quaisquer praticas culturais, principalmente as religiosas, que se 
apartassem do padrao ocidental, especialmente do Cristianismo, eram imediatamente 
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consideradas como prova da "inferioridade" de tais povos, e, por conseguinte, eram 
desprezadas e sujeitas a perseguigao rigorosa da administragao colonial. 

Ogbonif assim como Oro, dedicaram-se a manutengao da continuidade cultural Yoruba e como 
seus membros estavam ativos durante o auge da repressao colonial, e provavelmente uma 
das razoes pelas quais estas associagoes adotaram praticas secretas. 

Ja para alguem de cultura Yoruba o termo indica alem do culto a divindade Onile (Iya-Aye), a 
maturidade, disciplina e verdade. No Brasil, em especial nos meios religiosos afro-brasileiros, o 
nome Ogboni como conceito, esta virando "moda", basta pronunciar este nome, seja um bate 
papo informal ou naquela roda de Ebomis para que aquele que o professou angarie o 
"respeito" ou o "reconhecimento" de seu interlocutor que, geralmente nada ou pouco sabe 
sobre o assunto. E, os que tern alguma ligagao com esta "sociedade, " (hoje ainda poucos), 
demonstram total desrespeito e sua falta de comprometimento com seus juramentos, 
chegando ate a promover "iniciagoes" com simples objetivo de VENDER ao incauto o Edan. 
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Este artigo nao tern a pretensao de ser a ultima palavra no que se refere a esta Sociedade; 
mesmo porque, muitos trabalhos vem despontando a respeito da Ogboni no campo da 
etnografia religiosa Yoruba. O nosso objetivo e ser mais uma vela acesa nesta escuridao de 
conhecimento e compreensao no que toca a Sociedade Ogboni. 

A denominagao de "sociedade secreta" tem fundamento tanto na necessidade de omitir seus 
membros, locais de culto e praticas do Governo Colonial quanto na ambivalencia de sua 
competencia, que pendula entre o religioso e o secular. Com base na sociologia, William 
Bascom refuta esta classificagao, pois, segundo o autor, a "Ogboni e semelhante a outras 
associagoes religiosas Yoruba onde seus lideres tem o direito de impor sansoes, aqueles que 
revelam seus segredos e procedimentos ou quebram seus juramentos". Infelizmente muitos 
dos sacerdotes que aqui aportam, nao trazem em suas bagagens estes valores; talvez, para 
nao tomar espago na mala de outros w valore$" auferidos dos brasileiros. 

Em 2007, em uma das oportunidades que tive de estar em solo Yoruba, ouvi do Professor da 
Faculdade Obafemi Owolowo (antiga Universidade de Ife) Felix FTomidire que "quando lemos 
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ou ouvimos alguem a respeito de determinado assunto devemos questionar, quem e, e que 
autoridade esta pessoa tern, dentro do que se propos a escrever ou falar". 

Por isto, gostaria de informar ao possivel leitor deste artigo que meu conhecimento a cerca 
desta Sociedade tem duas vertentes principals: 

A primeira e If 3, que em particular e o sustentaculo de minha religiao, centrada em sua infinita 
sabedoria revelada nos itan, (seu corpo literario) e propagada por seus discipulos, verdadeiras 
bibliotecas vivas, os babalaos. 

A segunda: sao os ensinamentos a mim transmitidos pelos ancioes e membros dos Iledi os 
quais tive a "honra" de ser aceito. 

Verdade e tambem, que algumas das informagoes que serao aqui apresentadas, para o 
descontentamento de alguns bibliofobicos, estao apoiadas nas bibliografias mais consultadas 
no tocante a Ogboni. 
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O termo Ogboni e a contragao da frase " eni taa bf sowo 'Awon ' ogbo eni" (alguem que nasceu 
nas maos dos ancioes) que se metamorfoseou em Ogboni. 

Ha diversas Fraternidades Ogboni Aborfgene (AOF) na Nigeria. Entre elas podemos citar a 
Gbede Osugbo, que e normalmente referida como sendo a qual o Oba esta ligado, isto e, para 
os chefes do Oba, ha tambem Ogboni Otu Ife, Ogboni Iwule, ha Ogbdni Arapa Nika, esta 
originada em Akoko no Estado de Ondo, Ogboni Ara Ife, Ogboni Akala etc. Existe pequenas 
diferengas entre elas no tocante a liturgias, embora todas elas adorem Onile. 

Ainda hoje ha uma confusao feita pelos menos familiarizados, entre: 

• Ogboni tradicional conhecida na literatura inglesa como "Aboriginal Ogboni Fraternity - 
A.O.F." 

• "Reformed Ogboni Fraternity - R.O.F.", que foi criada em 1914, pelo Reverend Adesma J. 
Ogunbiyi, que revisou os rituais e o simbolismo tradicional, tornando-a assim oportuna tanto 
aos individuos nao Yoruba, quanto os Yorubas adeptos ao cristianismo ou islamismo. 
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Entretanto, alem de serem mais seculares na sua orientagao, AOF agora tern filial em toda a 
Nigeria e nao e mais estritamente uma instituigao Yoruba. 

O culto dgboni Aborigene propicia He (Terra), como uma "deusa", tendo-a como objeto de 
culto, os Ogboni interpretam a terra como sendo feminina e a tern como fonte da vida, para a 
qual toda a vida voltaria. Acreditando ser a mais senior das tres forgas elementares: terra, 
agua e ar (Simpson, 1980). E, portanto, o utero e o tumulo de todos os seres humanos 
(Opefeyitimi 1994). 

Ha um grupo de mulheres atuantes na associagao, em menor numero em relagao ao dos 
homens, elas nunca presidem os rituais. Sao chamadas de Erelu e representam os interesses 
das mulheres da cidade nas reunioes (Morton-Williams 1960). Entre os membros femininos do 
grupo incluem a, Yeyelafe ; Iyabese ; Iyalaje e a Iyabiye a mais eminente entre elas. 

Essencialmente, a instituigao Ogboni e um grupo secreto. Ninguem, exceto os membros 
podem realmente saber a profundidade de suas praticas, embora a sua influencia na vida 
social dos Yoruba nao seja um segredo. De fato, os Ogboni sao, mais ou menos, os 
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legisladores no enclave tradicional Yoruba. Isso porque na sociedade Yoruba tradicional, a 
Ogboni e o corpo de todos os idosos da comunidade, na verdade nao ha diferenga entre os 
membros da Ogboni e o conselho de anciaos, sao os membros da Ogboni que se tornam 
membros do conselho de chefes ou anciaos da terra. (Daramola e Jeje 1970: 160). 

Nesta sociedade, a Ogboni e o elo entre o religioso e politico. Como uma Instituigao, serviu 
para preservar a cultura, as tradigoes e a historia da destruigao total pelos colonos, 
preservando suas instituigoes tradicionais da aniquilagao diante a influencia do novo regime. 

Juntamente com Ogboni , as Sociedades Oro sao consideradas politicos, sociais e religiosas em 
diversos mveis, sao sociedades secretas. Ogbdni, Oro, Egungun e Gelede sao cultos ancestrais, 
cuja rede de participantes e oficiais, constituem grande parte da estrutura politica da 
sociedade Yoruba (Wande Abimbola). 

Paralelamente a estes grupos ha Ifa. Seus discipulos poderiam negociar com os membros 
Ogboni para resolver os problemas da comunidade, embora muitas vezes, fossem eles 
mesmos membros da Ogbdni. Lawal tambem discute que foi Ifa quern originalmente criou os 
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rituais de Ogboni. Sacerdotes Ifa em Oyo estavam intimamente associados a Sango e Ogboni, 
onde um Baba \Awo pode residir no palacio, um exemplo claro da interligagao entre o culto de 
Ifa e o governo tradicional. Sociedades e cultos em conjunto contribuem para o funcionamento 
normal e moral da sociedade. Prandi aponta como fator fundamental para degeneragao e 
falecimento etico das religioes afro-brasileiras a ausencia destes grupos no Brasil dizendo que 
"nesse quadro de falencia etica das religioes no Brasil quero situar as religioes afro-brasileiras, 
mais especificamente o Candomble." 

Os Oro sao responsaveis pela polfcia em algumas cidades. Os Ogboni sao os jufzes. Os 
Egungun, os que ajudam a mediar conflitos e facilitar as relagoes entre os vivos e os 
antepassados. As Gelede, que mantem e desenvolvem estrategias sociais para promover a 
paz, felicidade e uniao na comunidade (Asuwada). 

Oro pode trabalhar por conta ou diretamente com a Ogboni para regulamentar as regras. A 
floresta Egba estava dentro da provincia Oyo, e pode ter sido em Egba que o culto Oro surgiu 
pela primeira vez. O historiador de arte Africana, Jr. Ojo argumenta que o culto Oro em Egba 
angariou seus membros do sexo masculino que pertenciam a Ogbdni [!]. Ojo inclui em sua 
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declaragao de uma nota sobre o Oro como um culto ancestral em sua raiz, que esta 
intimamente associada com Ogboni. Oro lidou com a execugao de criminosos condenados, 
provavel com as orientagoes dos Ogboni. 

A sociedade Ogboni e na sua essencia um culto politico e religioso, ela foi criada em Ile-Ife, 
possivelmente no periodo do primeiro rei Yoruba Oduduwa. De acordo com Babatunde 
Lawal, era inicialmente conhecida como "Mole." 

A Ogboni continuou a se desenvolver na Nova Oyo, no seculo XIX. Os Egba trouxeram a 
instituigao com eles de Ile-Ife e a desenvolveram a tal ponto que se tornou a mais 
caracteristica instituigao Egba. Em Egba e Ijebu esta sociedade e conhecida como Osugbo. Os 
membros da comunidade reconhecem os distintos e importantes papeis de cada um destes 
grupos. 

A sociedade Yoruba cingiu a interligagao entre o espiritual e o secular em grande parte, devido 
a filosofia de Ifa. Por estas razoes, entre outras, costumo dizer que todo o Awofa deveria ter 
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um conhecimento basico sobre estes cultos. Nao e meu objetivo me aprofundar nas praticas 
liturgicas do grupo Ogboni, pois nao ha de se esperar de um Awo, a quebra de Awo. 

Queremos apenas abordar a riqueza de snmbolos que cercam este culto, mais precisamente 
um dos elementos simbolo que identificam os membros desta Sociedade, o itagbe ou Saki. 

Nas sociedades Africanas, onde as tradigoes orais tern primazia sobre os escritos, as artes 
visuais desempenham um papel vital na sua fungao como linguagem. Entre estas artes esta a 
textil. 

Quando a arte sacra Yoruba e examinada, sao os mitos que podem trazer a tona a explicagao 
e o significado por tras dos simbolos. O mito e a conexao entre o elemento 
simbolo e seu significado. 

A palavra que designa simbolo ou sinal na lingua Yoruba e "ammi" ou seja, um 
sinal ou significante que transmite muito mais do que os olhos podem ver. 
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Um verso do odu Ogbe-oyenu faz referenda a essencia e importancia do Saki. 
Transcrevemos a seguir parte do itan. 

OGBE-OYENU 

Iyan di atungun 

6 be di atunse 

Won nf ko ebf ku ohun kohun mo 
Bfkd se ohun ajogun ba won kan soso 
Tf won fi njo ba 

Eyf kifse ohun mi ran bfkd se Saki 
Ebi ni ki Saki na di ti Ra ' ndawu / 
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Ra ndawu gba Saki odi Alase ilu 

6 joba lorf gbogbo won 

Saki wa gba yi 6 gb'eye 

Odi ohun ola odi ohun iyi 

Bf akd b£ ri Ra ' ndawu 

Ako le joye baba eni 

Ohun ti suuru seti 

lie nf gbe. 

Tradugao livre. 

0 inhame exige reestudar| 


31 


Revista Olorun, n. 29, ago. 2015 - www.olorun.com.br 


A sopa de ser refeita 

Eles disseram que a familia nao tinha deixado nada 
Exceto o respeitado legado - Saki 
O emblema do reinado 

A familia decidiu que Ransawu herdaria o Saki 

Randawu pegou o Saki e se tornou o governador da cidade 

Saki entao se tornou o emblema da dignidade e honra 

Tornou-se o emblema da bondade e excelencia 

Sem observar Randawu 

Alguem nao pode ser instalado como chefe 
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Seja o que for que a paciencia nao possa esclarecer 
Permanece sem esclarecimento. 


O verso deixa claro que o saki ( itagbe ) e uma insignia de honra e respeito. De fato, e uma 
abominagao para uma pessoa vestir saki ou itagbe e dizer mentiras Os Yoruba dizem: "A ki 
igbe saki le'ika ka puro - significa que: "Nao se deve usar de forma maldosa o saki para dar 
credibilidade a sua mentira". 

Como emblemas de chefia, sacerdocio e participagao na sociedade Osugbo-Ogboni, panos 
intitulados aso-olona estao no cerne do poder e lideranga entre os Yoruba tradicionais. Em 
Ijebu-Ode, sao as mulheres que tecem panos de formas diferentes, que atendem diferentes 
fungoes dentro da sociedade, invocando sempre a Obalufon, divindade da criatividade e da 
tecelagem. Um desses "tecidos" e o itagbe, pano que e utilizado como um simbolo do poder 
tanto religioso quanto politico. 
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Uma mulher pode ostentar o titulo de Iyaegbe - mae ou tecela senior, um titulo que indica a 
sua participagao oficial em cerimonias. Embora seja homenageada por conta de sua profissao, 
teceloes nao estao necessariamente a par das entrelinhas que cercam os panos que eles 
mesmos criam. O acesso a este conhecimento e um privilegio concedido apenas aos 
autorizados a vestir a "roupa". Este pano e produzido em grande parte na area Ijebu, 
presumivelmente por causa da ligagao que Ijebu tern com a sociedade Osugbo. 


mnnmmmmm 



Fonte da imagem: 

https://www.pinterest.com/pin/204280533Q72132299/ 
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O aso-olona e o nome generico para este pano que a depender de tamanho e detalhe podem 
variar em suas nomenclaturas. Aso-olona significa "pano com os padroes". Ele e produzido em 
dois tamanhos distintos. 

O maior e conhecido como "iborun-nla aso", que se usa estilo toga, com uma das pontas 
atirada por cima do ombro esquerdo. 


>>*; 34 » BE yi 

HES BK 33. EES 2*2 




Fonte da 
Contextual 
101-102 


imagem: Aronson, Lisa. "Ijebu Yoruba Asho olona: A 
and historical Overview." African Arts 25 (3, 1992): 52-63; 
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O menor e o itagbe ou saki para outros locais. Pessoas de Oyo no estado de Ogun, que 
tambem fabricam e usam este estilo de emblema, se referem a ele como Kijipa. Mais 
especificamente, iborun-nla significa: "grande cobertura", ou seja, a protegao do sol ( ddrun ). 
De acordo com Lawal essa tradugao explica sua fungao original (1992). No entanto, com 
base no contexto em que estamos tratando e que sao utilizados estes panos, Iborun-nla 
tambem significa " cerimonial ou pano festivo 
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Por ser um chefe, este homem usa seu itagbe, um tipo de aso-olona pequeno, sobre seu 
ombro direito. Ijebu-Ife, maio de 1978. Fonte da imagem e texto: Aronson, Lisa. "Ijebu 
Yoruba Asho olona: A Contextual and Historical Overview." African Arts 25 (3, 1992): 52-63; 
101-102 
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Nesta foto uma idosa iya egbe (70 anos), Aisatu Odutola, usando um itagbe sobre seu ombro 
esquerdo, indicando seu alto cargo e status. Ijebu-Ode, maio, 1978. Fonte da imagem e texto: 
Aronson, Lisa. "Ijebu Yoruba Asho olona: A Contextual and Historical Overview." African Arts 
25 (3, 1992): 52-63; 101-10 

O " saki " e projetado para reproduzir a aparencia da superficie interna do estomago do homem. 
O intento ou simbologia disso e passar a mensagem de que um Ogboni, ao carrega-lo nao esta 
intentando qualquer conspiragao maldosa. Entao, ele orgulhosamente exibe o interior de seu 
estomago aonde ele guarda nao apenas alimento, mas coisas que alimentam seus 
pensamentos e tudo que ve e sente. 

Segundo Osamaro, "as feiticeiras nao matam homem algum que age sinceramente de acordo 
com o sistema de instituigao do povo e tabus proclamados por Olorun , e que a unica forga 
capaz de sobrepujar o poder das iya mi, e a Terra". 
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O odu Osemolura nos mostra que o proprio Olodumare proclamou que o solo (terra) que em 
cerimonias no Iledi carrega outro nome, seria a unica forga que destruiria qualquer feiticeira 
ou divindade que transgredisse algumas das leis naturais. 

Segundo a tradigao oral 

itagbe/saki surge em um pacto entre Orunmila e uma mulher chamada Poroyen na ocasiao em 
que e/e caiu em um profundo pogo e nao podia sair. Depois de sete dias e noites / sem comida 
ou agua, comegou a cantar e isso atraiu Poroyen ao lado do pogo. 

Ela ofereceu ajuda para tira-lo do pogo com uma condigao, de que e/e se casasse com ela. 
Orunmila concordou / ela usou entao o I tag be, que e similar a um Oja para tira-lo do fundo do 
pogo. Orunmila manteve sua promessa, casando-se com POroyen e Ihe deu um filho. A mulher 
passou a usar o tecido que usou ao ajudar Orunmila , para levar seu bebe em suas costas. 
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Oja e semelhante ao itagbe, principalmente por causa dos tufos de fios que sao deixadas sobre 
ele como uma decoragao quando ele e tecido. As mulheres usam o pano para carretar os 
bebes nas costas embora jamais seja usado no ombro, como usaria um awo, ou um Oba. 

Nao podemos confundir Oja com fpele, um "pedago de lengo" que pode ser amarrada a 
cabega como um gele ou soito sobre o ombro. 

A origem do culto Ogboni e narrada nos versos de Irosun-Ose e Irosun-iwdri. 
Estes versos sagrados relatam um momento de grande crise na historia da 
criagao, caracterizado por amargura, odio e esterilidade na terra. 

Olodumare nao se agradava com essa situagao, entao enviou ao aye, Orunmila , com alguem 
de autoridade que foi chamado de Edan para conter a crise. Atraves dele, a paz e a unidade 
foram restauradas. Para garantir que a paz durasse, a fraternidade Ogbdni ou Osugbo foi 
criada, com o poder de instalar o Oba ou seu proprio rei. O simbolo deste poder e o 
itagbe. | 
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Fonte da imagem: http://www.alarny.com/stock- 
photo-nigeria- west-africa-itaabe-detail-of-woven- 

textile-shoulder-lav-for-9804Q93.html 


De acordo com Solanke, itagbe em si e uma forma de poder criada a partir 
da fundagao da criagao de Ife. Foi, portanto, dada apenas para pessoas poderosas e 
influentes, e ao vestir o itagbe , suas palavras eram lei. O Oba, seus chefes e os membros da 
Fraternidade Ogbdni dependendo de suas fungoes, usam o itagbe sobre sua 
cabega ou no ombro esquerdo, exceto durante a procissao funeral de uma membros. 
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Fonte da imagem: 

http://www2.liu.edu/cwis/cwp/but06/hillwood/african/essays/e3/el.ht 

mi 


Governantes, chefes, membros da Osugbo e sumos sacerdotes usam saki como marcas e 
lembrangas da posigao que ocupavam em vida ou da sua relagao com o rei. Esses panos 
funcionam como emblemas de poder e hierarquia, especialmente para os chefes e membros 
Ogboni ou Osugbo (Aronson, 1992:53). 
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Saki tambem e uma caracteristica padrao do aso-olona. O tecelao a cria tecendo fios 
suplementares atraves de um pequeno grupo de urdidura, deixando as pontas penduradas na 
frente. O saki esta associada a poder, prestigio e as coisas boas. A palavra saki significa: 
"tripe" o numero tres, e particularmente sagrado para os iorubas tanto dentro como fora da 
sociedade Osugbo, entretanto tem um significado muito mais profundo na cosmologia Ogboni. 

Aso olona continua a marcar o status do seu proprietary ate mesmo apos a sua morte. Chefes 
e outros individuos do alto escalao devem ser enterrados com seus dotes para afirmar o seu 
status dentro do reino do espfrito. Na verdade, alguns tftulos de chefia no universo Yoruba 
ainda sao indicatives da presenga da Ogboni. Por vezes no intuito de indicar o alto status de 
um membro Osugbo, o grande aso olona Iborun-nla e usado como involucro no corpo de um 
idoso falecido e ate mesmo no desempenho de um Egungun. 

Ate agora fiz pouca distingao entre aso-olona usados por chefes e os pertencentes a membros 
Osugbo. Existem diferengas importantes, apesar que mais de noventa por cento dos chefes 
Ijebu pertencem Osugbo e isto se estende as demais areas da iorubalandia. Assim e dificil 
alguem que esteja fazendo uso deste tipo de "insignia" nao seja membro da Ogboni ou tenha o 
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recebido de um deles direta ou indiretamente. Em linhas gerais como simbolo de chefia o 
itagbe e usado sobre o ombro direito, ja como indicativo da Ogboni ele e usado sobre o ombro 
esquerdo. 

Outra forma de distingui-los e que, os membros da Ogboni usam tanto o iborun-nla quanto 
saki, e por vezes este ultimo pode estar amarrado ou jogado sobre a cabega, e o Iborun-nla 
enrolado no corpo. O indicador mais fiel da participagao de um membro Osugbo (tratando de 
vestuario) e o uso de itagbe na cabega. Quando as decisfies importantes sao tomadas em 
reunifies Osugbo, membros amarram o pano sobre a cabega de modo que uma parte da franja 
termine sobre o torax. Em publico, eles usam como turbante com a franja caindo no rosto. 

Um recem iniciado ( Awo we-we) pode ate receber o iburunla, que por regra e todo branco e 
maior, o que o distingue do itagbe usado por quern detem algum titulo dentro da confraria e 
que, frequentemente, sao brilhantes e possuem mais de uma cor. 
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Um membro no estagio de We-we- nao participa dos rituais secretos ate receber um titulo 
juntamente a um igba-ase, quando, entao, a depender de sua fungao, passa a participar mais 
ativamente dos rituais principalmente os de iniciagoes. 

Cerimonias de titulagao na Fraternidade Ogboni geralmente sao abertas a membros de outros 
Eledi, que sao convidados a testemunhar a titulagao. Isto ocorreu nos tres Iledi em que tive 
oportunidade de participar. 

Concluindo rapidamente: 

O uso tanto do Iborun-nla, quanto do saki/itagbe, deve-se restringir a membros Ogboni com 
legitimidade iniciatica, e nao fora de um contexto cerimonial religioso; quanto menos por 
quern nao mantem nenhum vinculo, seja iniciatico ou politico com esta ainda respeitada 
Sociedade. 
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Digo, ainda, porque, se os legitimos OMO IYA se omitirem, estes elementos sacros simbolicos 
e por consequencia sua significance, cairam na banalidade e desrespeito por parte da 
sociedade, tanto religiosa quanto nao religiosa. Permitir isto: e como nos calarmos diante de 
um ogberi ou Iyawo do candomble (recem iniciado) usando e ostentando publica e ritualmente 
um Hungebe (rungebe). 

A mensagem metaforica do osugbo ou saki, que e de ausencia de maldade, esta para alem da 
vista humana. Dentro da filosofia Ogboni , e uma metafora a propria vulnerabilidade interna e 
transparency aos "lacaios da terra", cujo olhar nada pode ser ocultado (Thompson 1971). Nao 
e por acaso que o Oju-Aye e um dos simbolos frequentes nos Iledi. 

Aso-Oke 
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Pano signatario utilizado por Chefes da Sociedade Ogboni (Yorubas em geral), ou Osugbo 
(entre os povos Yoruba Ijebu sudoeste da Nigeria). Os desenhos, segundo informaram, 
representam espiritos da agua. Colegao Particular. Londres. Monika Ettlin - Fonte da 
imagem: < https://www.pinterest.com/pin/145522631683571683/ > 
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FONTE DO TEXTO: 

INTERNET, Asa Ibile Yoruba, acessado em 02/06/2015, disponfvel em: 
<http://asaibileyoruba.blogspot.com.br/2011/08/uma-poderosa-e-inescrupulosa.html> 


Transcrigao e adaptagao com insergao de imagens, de: 
Luiz L. Marins < http://www.luizlmarins.com.br> 


49 


Revista Olorun, n. 29, ago. 2015 - www.olorun.com.br 


SEM OR! NAO EXISTE NADA 


Majeobaje 

Awo Agbaye Fagbamila Aworeni 



Fevereiro de 2013 
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FACEBOOK: 

https://www.facebook.com/oluwoifagbamila 
Tradugao de Luiz L. Marins 
Maio de 2015 


De acordo com os ensinamentos de Orunmila, Orf e o mais alto, e o canal mais eficaz no 
sistema de comunicagao estabelecido por Olodumare, entre Ele e sua criagao. On e o mediador 
mais importante, mais capaz, e eficaz, para facilitar a comunicagao entre os mundos 
espirituais e materiais. 

No comego da vida na Terra, Ifa (a sabedoria de Olodumare ) foi dada a nossos antepassados 
por Orunmila (a testemunha da criagao). Desde entao nossos antepassados tern conservado os 
santos ensinamentos de Ifa em sua forma original ate o dia de hoje. 
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De acordo com Ifa, Orf e o criador da pessoa. Dizemos que Orf e o indivfduo criador, no 
sentido de que nada pode cruzar a fronteira dos mundos fisicos e espirituais sem o 
consentimento de Orf. Na verdade, Orf e que determina quando, como e onde, em todos os 
assuntos espirituais relativos a vida material da pessoa. Nao ha nada que se manifeste no 
mundo fisico sem a autorizagao de Orf. Assim, Orf e responsavel pelo destino de cada pessoa, 
e e a ele que devemos servir durante nosso tempo de vida. 

Orf, entao, e a essencia da boa sorte, e a boa sorte e o mais importante elemento do 
responsavel pelo sucesso e fracasso humano. Quando nos referimos a palavra sorte, nao 
falamos da sorte ou azar propriamente ditos. A palavra sorte, neste trabalho, e um significado 
dos cruzamentos das oportunidades da vida, com as capacidades pessoais. 

Por exemplo, uma pessoa atraves de seu desejo de receber, atrai oportunidades concretas, 
energias potencializadas atraves do pensamento, das palavras e agoes. No exato momento em 
que ele expressa este desejo, surge uma pessoa que pode transforma-lo em realidade. A isto 
chama-se de sorte. 
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Por outro lado, aqueles que nao aproveitam as oportunidades, ou nao tern capacidade, dizem 
que nao tern sorte. 

Uma vez que On e a unica divindade que pode acionar o movimento e transformagao da 
energia, como tambem determina seu proposito e sua finalidade, On e ainda o detentor 
maximo dos poderes distribuidos por Olodumare. Com esta capacidade, Orf e o governante da 
pessoa, e o criador pessoal que facilita a comunicagao entre todos os eniyan (pessoas), o 
cosmo, e Olodumare. Orf e o que intervem a favor da pessoa, dia e noite, em todos os 
momentos. Este e o trabalho de Orf que determina a forma de ser de cada pessoa criada. 

Em Ejidgbe, Ifa diz: 

1 . On koo da mi re 

2. drisa ma jee n sowd asenu 

3. Adifa fun dkankanlenfrunwo Irunmole 
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1 . Nfgbati won n tdrun bo wa sfle aye 

2. Ori 16 koko, da Orunmila sf Oke-Igeti 

3. Ori koo da mi re 

4. Orisa m3 jee n sdwd asenu 

5. Ori 16 da Osun sode ijumu 

6. Ori koo da mi re 

7. Orisa ma jee n so wo asenu 

8. Ori 16 da Obatala sode If on 

9. Ori koo da mi re 

10. Orisa ma jee n sdwo asenu 
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11. Ori Id da a won Iyami-aje sode Ota 

12. Ori koo da mi re 

13. Orisa ma jee n sowd asenu 

14. On 16 da San go sode Kdso 

15. Orf koo da mi re 

16. Orisa ma jee n sowd asenu 

17. On Id da Oya si He Ira 

18. Ori koo da mi re 

19. Orisa ma jee n sowo asenu 

20. Ori Id da Ogun si ire 
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4. Ori koo da mi re 

5. Orisa ma jee n sdwd asenu 

6. On 16 da Esu si Ketu 

7. Ori koo da mi re 

8. Orisa m£ jee n sdwd asenu 

9. Ori Id da Orisa-Oko si irawo- Agba 

10. Ori koo da mi re 

11. drisa ma jee n sowd asenu 

12. Ori Id da Eegun si He Oje 

13. Ori koo da mi re 
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14. Orisa ma jee n sdwd asenu 


Tradugao: 

1. Orf, por favor, me abengoe 

2. Orisa, nao me deixe trabalhar em vao 

3. If& foi consultado para os quatrocentos Irunmole 

4. Quando estavam vindo do orun para aye 2 

5. Orf veio primeiro, e estabeleceu Orunmila em Oke igetf 

6. Orf, me abengoe abundantemente 

7. Orisa, nao me deixe trabalhar em vao 

1 Orun , mundo espiiitual. Aye. mundo fisico. (Nota do tradutor) 
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1. Orf estabeleceu em Osun em ijumu 
2 .Orf, me abengoe abundantemente 
3 .Orisa, nao me deixe trabalhar em vao 
4. On estabeleceu Obatala em Ifon 
5 .Orf, me abengoe abundantemente 

6. Nao me deixe trabalhar em vao 

7. Orf estabeleceu as iyamf Aje em Ota 

8. Orf, me abengoe abundantemente 

9. Orisa, nao me deixe trabalhar em vao 


10. Orf estabeleceu Sango em Koso 


www.olorun.com.br 
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11. On, me abengoe abundantemente 

12. Orisa / nao me deixe trabalhar em vao 

13. On estabeleceu Oya em Il£ Ira 

14. Orf, me abengoe abundantemente 

15. Or/sa, nao me deixe trabalhar em vao 

16. Or \ estabeleceu Ogun em Ire 

17. Orf, me abengoe abundantemente 

18. Orisa , nao me deixe trabalhar em vao 

19. Or f estabeleceu Esu em Ketu 

20. Orf, me abengoe abundantemente 
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21. Orisa, nao me deixe trabalhar em vao 

22. On estabeleceu Orisa-Oko em Irawd- Agba 

23. Orf, me abengoe abundantemente 

24. Orisa, nao me deixe trabalhar em vao 

25. Orf estabeleceu Eegun em He Oje 

26. Orf, me abengoe abundantemente 

27. Orisa, nao me deixe trabalhar em vao 

Foi assim Orf veio, estabeleceu, e estabelece ate hoje todos os seres viventes do mundo. 
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Para comegarmos a ter um melhor entendimento de algumas verdades escondidas sobre nossa 
existencia, tal como nos mostra a estrofe de Ifa acima recitada, buscaremos uma melhor 
compreensao atraves da parabola a seguir, associada com a estrofe: 

"No imcio das transformagoes, Olodumare viu que algumas pessoas nao cumpriam seu destino 
escolhido. As razoes destas desergoes eram tao diversas e numerosas, como seus incidentes. 

Para resolver a questao, chamou todos os Irunmole (os seres espirituais) para descerem e 
exercerem algumas fungoes especificas na restauragao da ordem dos assuntos dos seres 
humanos no mundo. 

Quando chegou o momento para descer, Ogun, o Irunmole encarregado dos metais e da 
metalurgia, disse que deveria liderar o caminho para todos os demais seres, ja que ele e o 
responsavel por tragar o caminho mistico para o Aye. 

Orunmila disse que deveria liderar o caminho ja que ele foi a testemunha da criagao e, em 
consequencia possuia o privilegio unico de conhecer o tempo (passado, presente e futuro). 
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Obatala tambem disse que devia liderar o caminho por ser o chefe espiritual, e tambem o 
grande artista responsavel por modelar os On, como tambem da formagao da Aye. 

Todos os irunmole, alternadamente, alegaram seus direitos para a missao de transformagoes 
no mundo. 

Por ultimo, On se levantou e disse: 

Eu sou aquele que formou todos os seres humanos no mundo, e eu sou o responsavel por 
cada um, e pelo destino de todos. Portanto, me reservo o direito de levar a todos voces nesta 
missao de modificar a sorte dos seres humanos. 

Vendo que havia conflito entre os encarregados para a responsabilidade das mudangas, 
Olodumare chamou o Conselho Celestial para estabelecer quern seria o guia e chefe da 
missao, com direito para governar e orientar as agoes de todos os demais seres. 
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Quando todos chegaram na presenga de Olodumare, uma luta de alta competencia espiritual 
foi organizada. O ganhador do concurso teria a plena autoridade para dirigir, governar e 
chefiar a missao de modificagoes da criagao. Foi uma luta pela supremacia. 

Orunmila foi o primeiro a enfrentar On. On venceu. 

Um a um, todos os irunmole enfrentaram On, mas Orf venceu a todos, e para sempre 
estabeleceu sua autoridade como comandante supremo da criagao geral. 

No mesmo instante que se estabeleceu como autoridade suprema, Orf deu aos Irunmole o 
poder de manifestar-se no aye. 

Orf, como foi ele que chefiou todos os oponentes a virem do orun para o aye, ele possui a 
autoridade de unico criador e dispensador do destino. 

A dinamica do resultado e a consequencia da luta pode ser melhor entendido ao analisarmos 
certas palavras iorubas utilizadas na estrofe anteriormente citada. 
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Em ioruba, a palavra "da" possui varios significados. Em primeiro lugar significa "criar", 
"langar, atirar", "contribuir", resolver", "estabelecer", etc. ... 

Outra frase que vale a pena examinar e "sode", que e uma combinagao de duas palavras. A 
primeira e "si"' que pode ser traduzida por "a", "em"; a segunda e "ode", que e "fora". 
Portanto, "sode" pode ser traduzido como "para fora". Isto sugere que houve um movimento 
de um ponto a outro. A dinamica das palavras utilizadas na estrofe anterior implica que o 
ponto de Or/gem e "o interior", enquanto que o destino e "o ponto exterior", isto e, o ponto de 
chegada. 

Assim, um entendimento mais claro da frase "da sode" e que On langou seus oponentes, os 
Irunmole, de um lugar a outro . 3 

Tres pontos importantes aqui: 

• On vence a todos os Irunmole. 

3 Ver: u Ori Nikan: Culto de Ori como Orha\ Luiz L. Marins, Revizta Olorun , n. 7, Janeiro de 2012, p. 196. Disponivel em 
< http: ww^- olonin.com.br> . Nota do Tradutor. 
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• On langa os Irunmole para fora. 

• 0/7 torna-se o unico dispensador do destino 

Assim, com estas capacidades. On personifica as qualidades essenciais de Olodumare. 
Portanto, e por isso que On e tambem chamado "E/eda", que significa "Criador", no caso, 
criador pessoal, individual. 

Ao meditarmos nos atos de On, mergulhamos no trabalho criativo de Olodumare, no processo 
de Suas Emanates. Dado que On e o unico que pode exercer expressamente a autonomia da 
criagao e concessao, Orf e a parte individual visivel de Olodumare, e uma extensao Dele, para 
o funcionamento da criagao. 

Como Orf superou cada um dos Irunmole, e ao mesmo tempo originou um ato criativo, uma 
emanagao de Orf desceu com cada ser criado. No entanto, a plenitude de Orf permanece 
potencialmente no orun. Desta maneira, Orfse manifesta-se em cada coisa criada, como a 
cabega fisica visivel, que e meramente a representagao da realidade espiritual no ceu. 
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A cabega fisica esta na frente de toda a criagao do mundo fisico. Conforme observamos, todas 
as criaturas do ar, mar, e terra, se movem com a cabega. Durante o nascimento, e a cabega 
que primeiro chega neste mundo. As excegoes sao anomalias, quando, por exemplo, bebes 
nascem primeiro com as pernas, ou bragos. 

De acordo com Ifa, edo , o figado, e um mensageiro divino responsavel por adminstrar a 
entrega do bebe. Quando o filho esta chegando, agora um ser completo com todos os 
potenciais para servir a um destino particular, nada e feito para o figado durante sua 
passagem do orun para o aye. Ele pode decidir por a prova a crianga, de uma forma que 
revelara o carater mais profundo deste ser que esta chegando. De acordo com Ifa, a falta de 
recompensa adequada a edo durante seu processo de "descida" contraria as normas, e uma 
violagao da ordem divina, e e edo que manifesta esta violagao durante o parto. 

Portanto, a vitoria obtida por On no orun na luta com todos os outros seres pode ser 
fisicamente observada no aye. On esta acima de todas as coisas e sua fungao e maior que a 
de edo e de todas as outras partes do corpo. 
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Acrescentando, vemos que a movimentagao do ser humano na posigao horizontal e limitada, 
pois para caminhar e necessario por-se na posigao vertical, de forma que a cabega aponte 
para os ceus, o que significa que a comunicagao primaria da estrutura do ser humano vertical- 
ceu e obrigatoria. 

On pode entao ser comparado com a cabega de um foguete que nos leva a outras dimensoes 
superiores. A cabega de todos os animais tambem os eleva em seus movimentos, porem nao 
como os seres humanos. Os animais do mar, terra e do ar se movem-se com a cabega em 
modo horizontal. Apenas os seres humanos se movem com a cabega sempre na vertical, 
alinhados com o orun e com o aye. 

Com este entendimento, sabemos que tudo que um Orf individual nao sancionar, nao tera 
sucesso. Toda a autoridade e todo o poder da manifestagao pertencem a Orf. E ele que toma 
todas as decisoes e por ele todas as agoes sao iniciadas. 
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Para abragar esta verdade, e necessario o reconhecimento dos poderes de On como a 
metafi'sica estrutural que representa Olodumare em cada individuo. Portanto, Ori e, de fato, a 
personificagao de Olodumare na criagao. 


ASE OOO !!! 
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APOIO a 

crianca com Cancer 


69 


Revista Olorun, n. 29, ago. 2015 - www.olorun.com.br 


REVISTA OLORUN - ISSN 2358-3320 
N. 8, Abril, 2012 http://www.olorun.com.br 

ILE-ORI E A CREMEIRA: A NO^AO DE PESSOA NO BATUQUE DO RS 


Rudinei O. Borba 4 

http://ileaseekundeyi.wordpress.com 

Segunda edigao revisada 
Junho de 2015 


4 Rudinei 0. Borba: nascido em Porto Alegre - RS em 14 de Mar?o de 1981. iniciado no culto do Batuque aos 15 anos de idade pela sua Mae Carnal, a 
fyalorisa Vera Lucia de Bara fielii. e apos seia meaes, foi feito seu Orisa Sango Agatyu. com micia?io separada do culto ao Ori. Foi colaborador da Reviata 
Olorun de 2010 a 2014. 
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RESUMO 


O objetivo deste trabalho e analisar e discutir alguns conceitos empregados na ritualistica do 
iborf no Batuque Afro-Sul. Abordaremos o conceito tradicional de orf e um estudo sobre a 
Nogao de Pessoa dos Ioruba, fazendo um comparative com o Batuque Afro-Sul, para 
entendermos o culto a "cremeira" demonstrando que este preservou resumidamente a 
ritualistica ioruba. 


PALAVRAS CHAVES: On, Bon, Batuque, Nogao de Pessoa Ioruba. 
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INTRODUgAO 

Este trabalho esta dividido em duas partes. Na primeira parte iniciaremos mostraremos um 
rito de [bori s tradicional no Batuque no R.S., em que o ritual e feito exclusivamente para On 
representado pela cremeira * * * 6 , e ainda realizado por sacerdotes mais proximos a raiz tradicional, 
mostrando sua perca ritual e filosofica no que hoje se pratica como "bori de Orisa", na 
diaspora batuqueira mais aculturada. 

Na segunda parte apresentaremos uma entrevista abordando a Nogao de Pessoa dentro da 
Tradigao Ioruba para melhor compreendermos que o rito do bori esta relacionado com a 
"Nogao de Pessoa", com orf, e nao com Orisa. 

Descreveremos um rito de bori do qual participamos, para que assim possamos efetuar 
comentarios das diferengas do rito de "bori para Or/"' e do "bori para/com Orisa". Nossa 
finalidade nao e revelar atos iniciaticos que deveriam ser velados, nem fazer sensacionalismo, 

- E conjunto de elementos intemos que form ana o objeto de adorafio de Ori. Ato tradicional de ”alunentar ,? On. Este ato difere. tanto do “bori de Orixa” 

realizado por muitas casas de Batuque menos tradicionais, como tambem do bori realizado por “outros 71 segmentoa religiosos afiro-brasileiros que o louvam e 

ofereudam atraves do lgba, mas nao o “alimeatam" de fato. tal qual e feito no Batuque tradicional. 

6 Objeto de porcelana ou barro que ser.-e como aasentamento de Ori adaptado no Batuque ] 
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mas mostrar a perca de conceito da liturgia ritual do bori tradicional, que vem 
progressivamente ocorrendo no Batuque, atraves das ultimas decadas. 

Muito se tern dito ao longo dos anos que o Batuque afro-sul "nao" efetua oferendas apenas 
para o orf, e que perdeu o conceito de on e nao sabe mais reverencia-lo. De fato, nas casas 
mais aculturadas vemos que o rito do bori passou a ser uma oferenda ao Orisa da cabega, 
com canticos de Orisa, oferendas de Orisa, colares de Orisa, quartinhas de Orisa, aves na cor 
do Orisa, etc. 

O Batuque nao realiza mais o culto de Orf, perdeu o conceito e o rito. O que faz hoje no 
Batuque nao e um bori ao orf, mas um reforgo de Orisa para a cabega. Com excegao de 
alguns poucos mais antigos. 

Buscando esclarecimentos, temos relato de uma sacerdotisa com mais de setenta anos de 
iniciada, que nao somente efetua o ritual de oferenda a Orf separado do Orisa, como tambem 
canta adura/orin (reza/canto) apenas para o orf em seus rituais, desvinculando o culto do de 
Orisa. 
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A seguir apresentaremos relato oral 7 fornecido pela Iyaldrisa Iara de Bara Adage da raiz 
religiosa de Oy6 dentro do Batuque. 8 

[...] Rudi, nos aprendemos sempre que o culto a cabega deve ser feito separado do Orixa e 
nunca junto, pois sao rituais distintos, assim como Aribibo e se voce analisar, era comum 
antigamente se ver a expressao "fulano e pronto somente de cabega", pois so tinha sacrifices 
para o Ori, e nem se quer tinha Orixa sento na vasilha. 

As rezas que usamos no nosso lado religioso para efetuar sacrifice apenas para cabega: 
Tamboreiro: Ori la baba ori la baterinle 
Responder: (Ori la baba ori la baterinle) 


' Dialogo reahzado em Viamao - Rio Grande do Sul em Marpo de 201 1 

5 Iara Pontes: Iydloriza com 70 anos de iniciada no cuho, sendo ela do Orisa Bara Adage (ler Adaeue) e herdeira religiosa da casa da Saudosa Laudelina Pontes 
de Bard fyelu, ambas do lado religioso do Oyo_no Batuque. e descendentes de Mae Mopa da Ozun. Atualmente Dona Iara mora em Viamao - RS. 
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Tamboreiro: Atire obori toyo 
Responder: (Obori toyo) 

Tamboreiro: Obori fori toyo 
Responder: (Obori taia Oio)[...] 

Com este relato, Mae Iara nos demonstra que o culto a orf foi perdido atraves dos tempos 
dentro do Batuque, ou pode ter sido apenas conservado pela sua raiz religiosa. 

Nao tentaremos a tradugao da cantiga fornecida, deixando a mesma na forma original que a 
sacerdote nos forneceu. Percebemos tambem com relato da iyaldrisa que era comum ter 
iniciados apenas com assentamento de seu orf durante toda sua trajetoria religiosa sem 
receber o Orisa , onde acreditamos que com passar dos tempos o Batuque adquiriu grande 
numero de iniciados atraves das casas que aprontavam e iniciavam as pessoas no Orisa sem 
ao menos verificar se a pessoa possuia destino no culto religioso. 
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Outro fato interessante e o ritual de "Aribibo" mencionado pela mesma, onde arriscamos dar 
uma possivel tradugao da palavra, querendo dizer oribfbo (ato de fazer nascer e alimentar a 
cabega) no qual consiste um casal de pombos oferecido a cabega do iniciado, podendo ou nao 
ser acompanhado de uma quartinha, conforme o caso. 

Este rito de passagem e a segunda obrigagao no Batuque apos lavar cabega com ervas. 

Acreditamos que o Batuque efetua o oribfbo de maneira bem similar ao culto tradicional 
ioruba, mas confunde os ritos no momento em que vai fazer o Orisa do iniciado, juntando a 
"cremeira" na vasilha que contem o ota (pedra) do Orisa, acreditando que o mesmo seja o 
dono da cabega do adepto do culto. 

Podemos lembrar que a expressao n se ori nao quer, nenhum Orisa sera feito" deveria ser 
mais compreendida no Batuque, pois e comum uma pessoa so receber o ase de seu Orisa na 
sua cabega, somente quando sua vida (destino) esteja em equilibrio. 
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Sabemos que alguns sacerdotes mais antigos sabem desse entendimento, pois jamais 
efetuam rituais de Orisa no iniciado, caso este esteja doente ou com outros problemas, pois 
acreditam que o adepto somente podera fazer o ritual quando todos os problemas estejam 
resolvidos. 
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l a PARTE 

UM RITO TRADICIONAL DE BORI NO BATUQUE AFRO-SUL 

Este rito de bori para On foi realizado na casa de Mae Iara de Bara, em Viamao, em 
Dezembro de 2010. Mae Iara tern 70 anos de iniciada no culto do Batuque ao Orisa Bara 
Adague, e herdeira religiosa da casa da saudosa Laudelina Pontes de Bara Ijelu, ambas do 
lado religioso do Oyo no Batuque, descendendo religiosamente da saudosa Mae Moga da Osun 
Tuke. 

A pessoa que recebeu a oferenda para On foi a propria Mae Iara de Bara, e estavam 
presentes na cerimonia, alem de mim, Pai Paulinho 9 de Osun, Pai Sidnei 10 de Sango, Pai 
Francisco 11 de Odsaala e Catia Pontes 12 de Odsaala. 


9 Paulinho de Osun e neto sanguineo da saudosa Iyalorisa Mae Mo?a da Osun Tuke. 

•• Pai Sidnei de Sango e descendente do saudoso Bdbalorisd Wilson Chaves de Sogbo e atualmente e padrinho religioso de Mae Iara. 

13 Pai Francisco de Odsaala foi filho de 3anto da saudosa Iydlorisa Laudelina de Bara jjeiu e amigo de Mae Iara. 

12 Catia Pontes e filha carnal de Mae Iara e neta da saudosa Laudelina de Bara ijelu, onde herdara essa descendencia religiosa. 
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O relato sera apresentado em fonte diferenciada. 

"Quando chegamos ao lie, mae Iara nos recebeu com uma defumagao preparada por ela 
mesma, na qual todas as pessoas presentes no local puderam se descarregar de possfveis 
cargas negativas, bem como, a propria Mae Iara foi defumada pelo seu padrinho. A mesma 
tambem deixou antecipadamente preparada dois banhos de ervas. 

Segundo mae Iara, o primeiro banho foi feito de ervas com poder de descarregar forgas 
maleficas e o segundo banho teria sido feito com ervas que possuem o poder de atrair forgas 
positivas. As ervas foram maceradas pela propria iyaldrisa, que adicionou em ambos os 
banhos, agua da quartinha 13 do Orisa Osanyin de seu lie. Mae Iara chama esses banhos de 
Miero ( Omiero ) 14 . 


*- Mormea utilizada no Batuque. contendo agua e ficando junto do assentamento do respective Orisa. 

14 Acreditamos que esta expressao provem de Omiero. querendo dizer ‘'Agua que acalma”. Os Ioruba creem que existe uma espiritualidade em todas as plantas 
e um poder positivo e negativo que podem ter modifica 9 oes espirituais quando convertidas em remedios e baniios. nao somente na cultura Ioruba. como em 
diferentes culturas do mundo. 0 Batuque e uma delas. 
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Apos o padrinho de mae Iara ter dado o primeiro banho de descarrego, foi entao realizado na 
sacerdotisa o segundo banho para atrair coisas boas, ou seja, prosperidade. Mae Iara vestiu 
sua roupa religiosa na cor branca, esta, muito antiga, curtinha, tal como povo do lado do Oyo 
usa no Batuque. 

Em seguida ela se posicionou sentada no chao, sobre uma esteira de palha, em frente do pejf, 
sem nada na cabega. Apresentava-se descalga, com as pernas esticadas e as maos 
espalmadas, colocadas sobre os joelhos. Foi colocado um pano branco nas suas costas, no 
qual serviria de pano de cabega apos termino do ritual. 

A sua disposigao, no chao dentro do pej /' encontravam-se sua quartinha de iborf, sua 
manteigueira com os buzios e a moeda, agua, mel, akasa, velas, 2 angolista, 2 pombos 
brancos e sua faca ritual, esta ultima que ganhou para governo 15 dos rituais, apos morte de 
sua Iyaldrisa. 


•- Nos rituais do Batuque um babdlorba ou uma iyaldrisa com “x” anos de miciafao ganka de seu sacerdote uma faca preparada ntuabueute, com a fmalidade 
de serem efetuados sacrificios destmados apenas a propria pessoa que recebeu, nao necessitando mais de outro sacerdote apos a morte daquele que Ike preparou 
a faca. Diz-se no Batuque que a pessoa u se govema”. 
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Enquanto eu e pai Francisco de Odsa£la cuidavamos uma angolista cada um, o padrinho de 
Mae Iara auxiliava a mesma no momento em que colocava manteiga de orf nos pontos vitais 
e no centro de sua cabega. 

Em determinado momento, pai Paulinho de Osun e pai Francisco de Odsaala amarraram uma 
palha da costa na parte saliente da cabega de cada angolista, no qual seguidamente 
utilizavam a expressao de que esse procedimento servia para "coroar" as mesmas para o 
sacrificio. 

A propria mae Iara comegou a bater a sineta e fazer uma chamada na porta do Pejf, pedindo 
protegao espiritual, prosperidade, fartura, misericordia, etc. Enquanto isso, seu padrinho 
Sidnei de Sango apresentava os animais nos ombros e na cabega de Mae Iara, pedindo que 
seu Orf aceitasse os animais em sacrificio. 

O padrinho auxiliou a mesma a armar uma cama feita de algodao em sua cabega, onde foram 
acomodados os elementos que estavam na cremeira, sendo eles: sete buzios e uma moeda. A 


81 


Revista Olorun, n. 29, ago. 2015 - www.olorun.com.br 


moeda foi arrumada sobre a cama de algodao no centro da cabega e os buzios em sua volta, 
formando um circulo. 

A primeira angolista foi sacrificada e o sangue escorreu sobre os elementos em sua cabega e 
posteriormente foram marcados os pontos vitais do corpo da sacerdotisa, seguido de uma 
marcagao com sangue, na moringa que acompanha a cremeira. Neste momento era entoada 
uma reza cantada para sacrificio da primeira angolista, conforme pai Francisco ia me 
relatando na assistencia do ritual. 

Dando sequencia no ritual, uma segunda reza, diferente da primeira, foi tirada para o 
sacrificio da segunda angolista. Por ultimo foram sacrificados os dois pombos sobre a cabega 
de mae Iara e em seguida foi marcado com sangue nos mesmos pontos do corpo e tambem 
na moringa, como no procedimento anterior realizado com as angolistas. Nao foi utilizada a 
faca para o sacrificio dos pombos no ritual. 
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As penas retiradas do peito dos pombos, junto com as penas das pontas das asas serviram de 
uma especie de coroa na cabega de mae Iara. Os pontos vitais de seu corpo tambem foram 
cobertos com penas das aves sacrificadas. 

As cabegas das angolistas ficaram dispostas sobre um prato branco com penas das pontas das 
asas em volta das mesmas, formando um circulo. Ja as cabegas dos pombos ficaram no 
centro da cabega de mae Iara, onde em seguida seu padrinho amarrou o pano branco na 
cabega dela, que finalizava o rito batendo cabega diante do Pejf e em seguida para seu 
padrinho. Nao houve nenhum rito que ligasse o bori de Mae Iara ao seu Orisa Bara Adage . 16 

Os corpos dos animais oferecidos foram levados para a cozinha . As partes sagradas internas 
dos animais como coragoes, figados, moelas foram preparados para serem colocados como 
oferenda dentro do pejf. Esta oferenda tern o nome de "inhala". 


16 No Batuque o Orisa Esii, chamado de Bara, e cultuado atraves de suas qualidades, ou caminhos. Adage e um Bara que responde tanto nas encruzilhadas. 
como ao mato. Adage poderia ser traduzido como u AqueIe que se divide e corta : ’, apenas uma suposifao. Ele e considerado o Bara de lugares secoa. ao 
contrario de Bara fyelu que reaponde nas encruzilhadas proximas a praia. Existem outroa caminhos de Bara no Batuque, nos quais podemos citar aleuns: Oio de 
(ler Lode, querendo dizer “Senhor da parte extema, ou seja, rua' : )- Olo na (ler Lana, querendo dizer "S enhor dos caminhos’"), entre outroa. 
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Apos os animais terem sido preparados, foi feita uma refeigao comunitaria com mae Iara, | 
onde todos compartilhavam da comida sagrada. 

Os ossos que sobraram da refeigao foram devidamente separados para em outra ocasiao 
serem despachados no mato, num local limpo e tranquilo. 

No dia seguinte fui visitar Mae Iara que se encontrava recolhida em obrigagao, a qual ficaria 
isolada durante sete dias. A mesma me relatou durante o tempo que permaneci com ela, que 
nao foi mexido em seu Bara Adage que possui mais de 60 anos de vasilha, pelo fato da 
obrigagao nao ser para ele e sim para seu On. 

Nao participamos da "levantagao" da obrigagao de Mae Iara, encerrando 
assim nosso relato dos rituais realizados." 

Aqui encerramos a descrigao do rito de um bori tradicional do Batuque 
do Rio Grande do Sul. 
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2 a PARTE 

UM ESTUDO DA NOQAO DE PESSOA TRADICIONAL IORUBA 

Afinal, o que e "Nogao de Pessoa Ioruba? Procurando respostas para esse questionamento 
descobrimos que esse tema nao e bem compreendido dentro do Batuque Afro-Sul. 

Segundo Luiz L. Marins (informagao pessoal), Nogao de Pessoa e "o entendimento que uma 
pessoa tern dos elementos fisicos, psicologicos, religiosos, abstratos e metaffsicos que formam 
o ser humano." 

E a nogao do que somos, de onde viemos, para onde vamos apos a morte, quais as nossas 
origens, em fim, toda filosofia que envolve o nascimento, a vida e a morte de um ser, e seus 
significados e sua importancia dentro da isin Orisa (Religiao dos Orixas). Estes conceitos 
precisam ser mais debatidos e estudados dentro do Batuque. 
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Para que possamos entender melhor esse assunto, entrevistamos o pesquisador e escritor 

Luiz L. Marins, autor do livro "Obatala e a Criagao do Mundo Ioruba". Colaborador da Revista 
Olorun com diversos artigos publicados, e mantenedor da Biblioteca Orixas. E autor tambem 
do artigo "Exu Ota Orixa", publicado pela Edusp. 

Foi um dos fundadores do extinto CECORI - Centro de Estudos do Culto aos Orixas, do qual 
ainda mantem extensa biblioteca fisica. 

Alem de textos proprios, Luiz L. Marins vem publicando textos de outros autores sobre Nogao 
de Pessoa Ioruba, que sera o objeto deste trabalho. Vasto material sobre o assunto pode ser 
encontrado em seu site: http ://www.luizlmarins. com. br/p/artioos.html 

Com base nas respostas fornecidas pelo entrevistado, comentaremos, visando compreender os 
conceitos emitidos para um entendimento simplificado, para que seja mais bem assimilado a 
todos. 
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A fala do entrevistado sera apresentada em fonte diferenciada, e nosso comentario imediato 
seguira em fonte normal. 

A ENTREVISTA: 

RUDINEI: O que e iporR 

LUIZ L. MARINS: Genericamente, Iporf e toda e qualquer materia de origem. Tambem e 
chamado de dkeponrf (origem ancestral mais antiga) referindo-se aos assentamentos 
individuals de uma pessoa que representam seu 0/7. Assim temos: 

Iporf-eegun : a origem genetica ancestral do ara-aye (ser humano mortal). 

iporf-orun: a materia original do drum com que Obatala cria o ara-orun (ser espiritual 
eterno). 
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ipdrf-odu : abstrato para a origem do destino individual, que o ara-drun, quando esta 
vindo para o aye (mundo fisico), obtem na casa de Ajala, o criador do tambem abstrato orf- 
destino. 

Entendemos que Iporf e uma materia de origem, podendo ser de um ser humano, um animal, 
uma planta, e tambem de um ser eterno que ainda nao viveu no piano fisico chamado de aye. 

Podemos citar, por exemplo, a propria divindade ara-drun de nome Ajala 17 , mencionada pelo 
mesmo na entrevista. Olodumare deu a Obatala a tarefa de criar a materia primordial, tanto o 
ser humano como tambem os seres que ainda nao vieram ao mundo fisico, e isso incluiu on 
(cabega). 

Entretanto, a literatura afro-brasileira diz que Ajala seria o criador de cabegas num sentido de 
anatomia humana, quando segundo a literatura tradicional ioruba, Ajala cria abstratamente 
um destino, com materia de origem chamada de ipdrf-odu. Este destino criado por Ajala 

2 Dentro da literatura Afro-Brasileura. foi entendido que JJaid seria um Orisa encarresado de fazer cabe^as e nao foi dado o real significado dessa cabeja. pc is 
estava refermdo-se ao destino de um ser. Para saber mais ver Ipori Juana Elbem dos Santos e Deoscoredes M. Dos Santos. Revista Olorun. n. 6, Out. 2011 
< wwu’.olonm.com.br> . 
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tambem e conhecido por orf, mais especificamente, e um orf-destino, um orf-odu, um ipfn- 
odu, ou simplesmente, odu, que e adquirido pelo ser antes de partir em jornada a esse mundo 
fisico. 18 


0 conceito de Orf nao se resume apenas em cabega, como parte do corpo. ipdrf orun e uma 
materia primordial na qual Obatala cria o ser espiritual eterno, o emf, sua alma eterna. Este 
conceito foi confundido, e ainda o e, com a palavra eemf, a respiragao. 

Quanto a expressao ipdrf eegun, esta e a materia de origem genetica do nosso ancestral, com 
a qual sera criado o corpo do indmduo nascido. 


1S Acredita-se que esta jomada seja o pexiodo de gesta^ac que o ser humano leva para vu a esse piano fisico chamado aye, onde o meszno passa por caminhos 
que serao necessaries ajuda para que o cido se cumpra e ele possa tnunfar nesta jornada, ou seja. nascer sem sofrer nenhuma mterferencia malefica de Ajogun e 
ou AbOal, considerados immigos dos seres bumanos. 
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RUDINEI: O que e ipfn? 

LUIZ L. MARINS: Genericamente, e uma parte extraida de um todo. Seu conceito deve ser 
adaptado conforme o contexto. Na Nogao de Pessoa, refere-se a uma parte do Ipori ancestral 
que volta a existir. 

Assim e o ipgn-Orun, o Ipgrf-Odu, o Ipdri-Eegun , etc, etc. Por isso acreditamos que o 
conceito de orf-destino de Ajala esta "confundido" com o conceito de ori-orun, de Obatala. 
Talvez porque falte um mito da criagao melhor conceituado. 

Quer nos parecer, que em qualquer contexto que esta palavra for aplicada, representara 
sempre numa parte tomada de um todo. O conceito sera sempre o mesmo onde quer que se 
aplique, entretanto, nao se podendo misturar as materias de origem. 
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RUDINEI: Existe diferenga entre eemf e emft 

LUIZ L. MARINS: Sim, ha uma enorme diferenga. A tradugao destas (e outras) palavras ioruba 
para idiomas estrangeiros implicam na perca de conceito original. Vejamos a forma de 
escrever destas duas palavras e suas grafias em portugues, sendo que o parentese e a 
pronuncia: 

Ioruba: eemf Portugues: emi (erm) 

Ioruba: emf Portugues: emi (emi) 

Notamos que as palavras perderam o conceito original ao adaptarse foneticamente ao 
portugues. Muitos autores produziram textos confusos, conceitualmente distorcidos, por este 
motivo. Isto tambem ocorre em outros idiomas. 

William Bascom, autor dos livros Ifa Divination e Sixteen Cowries, chegou a publicar, em 
ingles, que "a respiragao sai do corpo durante o sono e vai visitar parentes em outras 
cidades", algo completamente absurdo. Vejamos os conceitos originais: 
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Eemf e a respiragao propriamente dita. 

Emf e o espirito eterno, e a causa de eemf, mas nao e o eemf propriamente dito. 

Entretanto, a palavra emf, como conceito de espirito eterno, e generica, ela nao individualiza, 
e deveria ser aplicada mais acertadamente ao ara-orun, e nao ao duplo espiritual do ara-aye, 
que atualmente e mais conhecido por outra palavra tambem generica, enikeji . 

Aqui nesta parte o entrevistado nos fornece uma fonte muito preciosa sobre o conceito de 
"alma " 19 e o erro da aplicagao da palavra por outros escritores, que confundem o espi'rito com 
a respiragao. 

A religiao tradicional ioruba ensina que o ser humano durante a gestagao, antes de respirar, ja 
possui sua alma, no momento do nascimento, a primeira medida consiste em abrir as vias 
aereas respiratorias do novo ser que nasceu. Acreditamos que nesta hora que o mesmo ganha 
sua respiragao, ja possuia seu espfrito. 

19 Para saber mais. ver http: w^tv.lmzlmarins. com.br. p artiEos.html 
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RUDINEI: O que e enikeji ? 

LUIZ L. MARINS: A princfpio refere ao duplo espiritual da pessoa, mas tambem pode referir-se 
a um protetor espiritual. E uma palavra dubia e seu sentido muda conforme o contexto que ela 
e aplicada, sendo necessario muito cuidado ao utiliza-la. Pode ser: 

• O duplo, o espirito, que coexiste corn o corpo, chamado pelos catolicos de "alma". 

• Um protetor espiritual (alaaabd), que pode ser um ancestral, uma divindade, ou ainda um 
dre-drun (amigo espiritual). 

Preste atengao nisso, pois e importante. 

Enquanto "o primeiro" diz respeito ao espirito da "propria pessoa", com sua propria memoria 
(iye), "o segundo" trata-se de "outro espirito", outro ser, ligado ainda a pessoa, que o protege, 
por razoes varias. 
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No primeiro caso, esta palavra expressa algo comum a todos os seres humanos sem 
individualizar, sendo igualmente generica. 

Entendemos que nos como individuos existentes nesse nosso piano fisico chamado aye, 
tambem possufmos um ser espiritual que nos protege do piano sobrenatural de nome orun, 
podendo ser ate mesmo um ancestral nosso como alaaabd (protetor espiritual). 

Chama-nos atengao nessa parte do relato apresentando, onde e mencionado "protetor 
espiritual", pois acreditamos nao ser o Orisa propriamente dito, e sim um protetor que os 
Cristaos denominam de "Anjo da Guarda". 

Entendemos que a expressao enikeji possui significados diferentes dependendo do contexto 
empregado, pois seria uma delas a "coexistencia" (existir junto), pois nao vemos nosso 
espirito em nos, entao dizemos "o duplo ou doble no orun", mas isto e forga de expressao, nao 
que seja algo separado. 
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Isto e diferente de uma existencia paralela (existir ao lado), pois teria que ambos os seres 
terem consciences diferentes para habitar cada um em um piano. Entendemos que o nosso 
duplo seria o nosso "eu eterno", nossa alma, numa coexistencia do orun-aye. 

RUDINEI: O que e 0/7/7? 

LUIZ L. MARINS: Quer dizer "sombra". No contexto de Nogao de Pessoa faz referenda ao 
duplo espiritual que nao vemos, pois esta no orun, mas faz as mesmas coisas que estamos 
fazendo, por ser nosso duplo. 

Particularmente, penso ser esta palavra mais uma forga de expressao, do que propriamente 
um conceito de pessoa. 

Aqui nessa parte vai de encontro com o que praticamos dentro do nosso Batuque, onde 
aprendemos que nao se deve passar com uma vela acesa atras de um iniciado, onde ate entao 
nao tinhamos uma explicagao mais ampla a esse respeito. 
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Com o estudo apresentado na entrevista, imaginamos que passar com uma vela acesa nas 
costas de uma pessoa poderia tornar visivel a sombra desta, no que entendemos que o 
problema nao e a vela, nem o fogo e sim a sombra formada pela mesma. Entendemos 
tambem que a sombra e apenas a representagao simbolica da nossa alma que nao vemos, por 
isso e importante evitar olha-la. 

Esta representagao e um exemplo bem pratico de que nosso ser duplo que vive no orun, nada 
mais e que nossa propria alma, que habita em nos e nao seria coerente ve-la, pois seria o 
mesmo que vermos nossa propria existencia sobrenatural. 

Talvez isto explique por que nao podemos olhar no espelho quando estamos de obrigagao, 
recolhidos dentro do lie, dando entender que nao poderiamos enxergar nossa existencia, 
nosso eu eterno. 
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RUDINEI: E ele o Alaaabd ? Seria o mesmo, um Alagbatorl? 

LUIZ L. MARINS: Alaaabd significa "protetor". Nas questoes humanas, podeser comparado ao 
nosso "seguranga". Em assuntos espirituais significa "um protetor" E possivel que o nome Exu 
Marabo ( maaaabo ) tenha vindo deste radical linguistico. 

Ja Alagbatori, e uma expressao usada na diaspora afrolatina, significando "orixa dono da 
cabega" e foge do contexto de Nogao de Pessoa. 

Nas religioes afro-brasileiras existe a crenga que o Orisa e o "dono" ou "proprietario" da 
cabega do iniciado, e alguns autores academicos elaboraram uma construgao ritual da pessoa 
a partir dele, mas este conceito nao pertence a Nogao de Pessoa Ioruba. 

Quando o iniciado faz apenas um ebon so de igba, ou completo com iborf, nada esta sendo 
feito para o Orisa, e este nao deve manifestar-se, pois a obrigagao nao e para ele, mas sim 
para o Orf. 
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Segundo Abfmbdla esse entendimento do nome Orisa ser "Guardiao da cabega" passa bem 
longe do entendimento de "guardiao da cabega", pois ele relata que seria "Plantar algo ou 
estabelecer no solo para render homenagens". (1997, pg 89) 

Entendemos tambem que esse Alaaabd'run e um ser que habita o orun e pode ser um protetor 
espiritual da pessoa, nao necessariamente o Orisa o qual a pessoa pertence e sim um 
ancestral seu que vive no orun tendo sua propria existencia e como foi julgado merecedor de 
habitar o mesmo piano que Olorun e as divindades beneficas, podendo assim agir ajudando 
seus descendentes que ficaram no aye. 
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RUDINEI: Oquee /ye? 

LUIZ L. MARINS: lye, a prindpio quer dizer "memoria", "pensamento" e ate mesmo "vida", 
mas tambem altera o sentido conforme o contexto que ela e aplicada. 

A memoria existendal da nossa pessoa, do nascimento a morte, e chamada iye-apd, 
literalmente "sacola de memoria", uma expressao idiomatica que esta diretamente ligada ao 
cerebro (opolo). 

Com a morte, o cerebro desaparece, mas a memoria existencial continua a existir na memoria 
espiritual ( iye-emi ). Iye-emi e a memoria eterna do espirito. 

Nesta parte da entrevista fica muito mais facil de entender que nao existe outro ser duplo 
nosso no Orun, o que existe e a consciencia que e despertada no orun quando efetuamos um 
primeiro ebon, e assim surge o que os academicos chamam erroneamente de "ser duplo". Ao 
morrer, nossa consciencia deste piano e apagada, mas mantida na memoria eterna que 
habita o omn. 
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Com estas analises podemos adentrar num vasto conteudo que emprega o tema, pois 
segundo Verger (1971, pg. 13) nos da o entendimento de que no momento do transe do 
iniciado, sua memoria terrestre chamada iye-apo desliga, ou seja, faz sun (dorme). Neste 
momento quern assume e o ancestral denominado drisa. 

Estas reflexoes podem nos dar um entendimento "possivel" para o processo do transe, e 
talvez explique o significado do ritual "Emisso Kassun", popularmente chamado de "Balanga" 
dentro do culto do Batuque. 

Se analisarmos a frase deixada por nossos ancestrais que fundaram nosso Batuque no Rio 
Grande do Sul, e possivel que o nome "Emisso Kassun" cairia perfeitamente na proposta do 
nosso trabalho, pois analisando uma "provavel" tradugao desta expressao, podemos 
encontrar: 


• Emf= Alma 

• So= Atravessa 

• Ka= Andando em circulo 
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• Sun= dorme 

Tradugao: Alma atravessa andando em circulo e dorme . 20 

Ao ver essa provavel tradugao, percebemos que no ritual do Batuque esse conceito se 
empregaria muito bem. Se nossa memoria dorme e desperta no orun, e provavel que 
tenhamos contatos com o alem quando dormimos. Normalmente quando sonhamos, temos 
contatos com entes queridos nossos que ja partiram deste piano, diferentemente de quando 
vemos este parente que ja morreu aqui nesse piano, como forma de aparigao, pois o mesmo 
ficou vagando e nao atingiu seu status de "Ancestral". 

RUDINEI: O que e atunwa ? 

LUIZ L. MARINS: Literalmente quer dizer "aquele que voltou a existir", mas ha dois conceitos 
completamente opostos para esta palavra. 


20 Utilizamos o dicionario de FAKRvLEDE, Kayode J. Modem Practical Dictionary, Englich-Yoruba 1 Yoruba-Englizh , Hippocrene Books, Inc. New York, 
2008 
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O primeiro conceito mais aceito na diasopora e da "reencarnagao" no sentido kardecista da 
palavra. Neste caso,um ser espiritual ( ara-orun ) que esta vivendo sua imortalidade ioruba 
(emi), no ato do atunwa (reencarnagao), precisara tomar um novo destino na casa da Ajala 
( [iporf-odu , ipfn), uma nova materia ancestral ( ipori-eegun ) com qual existira novamente no 
mundo fisico (aye), tera uma nova coexistencia orun-aye, um novo duplo (enikeji) que 
coexistira com seu novo corpo (ara), e com estes elementos formara uma nova personalidade 
e alma (okan) ... assim o ciclo da vida se reinicia, ate que Iku (divindade da morte), 
cumprindo fielmente sua fungao de renovador da vida, o leve de volta ao drun (mundo 
espiritual), conforme determinado por Olodumare (Deus). 

O problema e que este conceito nao explica como o Eegun pode estar reencarnado, e ao 
mesmo tempo ser cultuado no culto de Egungun. 

O segundo conceito, menos conhecido, porem mais tradicional, diz respeito ao oke-iporf 
(massa generica ancestral) que volta a existir em seu (ipm) descendente. 
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Neste caso nao existe reencarnagao no sentido "kardecista". O morto nao reencarna, mas a 
ancestralidade volta a existir em seu descendente. (Idowu, Olodumare...). O oraculo e 
consultado para saber qual porgao ancestral esta mais ativa, no novo descendente, de qual 
lado da familia, etc. 

E este conceito que explica como o Eegun volta a existir, mas continua sendo cultuado no 
orun. 

Acreditamos que se Olorun transmutou seu Ase a Obatala 21 o deus da criagao, para criar a 
terra e a natureza, e para que o homem desfrute de sua criagao, caso contrario nao teria 
criado. Pensamos tambem que todos deveriam viver sem a exploragao desenfreada dos 
recursos naturais que nosso planeta mae nos disponibiliza. 

Devemos viver plenamente dentro dos bons principios impostos pela sociedade, com bom 
carater, para que assim, apos sermos julgados no orun, se no caso merecermos, poderemos 


i3 MARINS. Luiz L. - Obatala e a Criafao do Mundo loruba. ed. do autor, 2013. 
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retornar ao drun e apos o julgamento de nossos atos no aye, podendo ou nao, sermos 
individualizados como eegun, e agindo como protetor de sua famflia. 

E grande tristeza para um nativo ioruba a aniquilagao da existencia, pois sempre que uma 
pessoa morre e usada a expressao que esta pessoa esta viajando, ou ate mesmo dormindo. 
Mesmo do drun , sem reencarnar, o ancestral nunca morre e nao abraga a arvore do 
esquecimento, pois continuara ajudando sua familia que se multiplicara no aye. 

Atraves dos fatos apresentados, nao acreditamos no conceito difundido por alguns autores 
afrobrasileiros, de que temos um duplo separado de nos, que habita o drun, sendo nos 
apenas uma copia deste. Tal conceito foge completamente a razao. 

Acreditamos que estas diferengas estao em saber cultuar um eegun coletivamente para um 
individual, pois coletivamente ele sera cultuado como representagao coletiva de sua 
ancestralidade, ja na forma individualizada, que e o mais dificil, teria que ter esse ancestral 
cultuado sua "alma" que alguns oje competentes conseguem individualizar ela no igbale, mas 
essa alma nao conseguiria reencarnar, pois se ela foi despertada no drun e se tornara um 
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Alaaabd (protetor), ela passa a ser individualizado e nao conseguira mais reencarnar, pois se 
tornou um ancestral divinizado com poderes que ajudarao seus descendentes durante a vida 
dos mesmos. 

RUDINEI: Qual e a melhor palavra ioruba para "alma"? 

LUIZ L. MARINS: A palavra okan, no contexto de pessoa individual, e a que melhor se aplica. 
Mas esta palavra tern dois significados que precisam ser observados, para que nao sejam 
aplicados no momento errado, gerando distorgao de conceitos: 

a) O coragao fisico... Quando o tema e anatomia humana. 

b) O espirito individualizado de uma pessoa, com sua propria maneira de ser, seus jeitos e 
trejeitos, suas simpatias e antipatias, suas virtudes e seus defeitos, etc., quando o tema e 
Nogao de Pessoa. E este segundo que se aplica a pergunta. 
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Podemos notar que esta palavra ioruba ,, o/ca/7" tambem ganha sentido duplo, dependendo de 
como e empregada e esse fato nao e tao curioso, pois dentro da nossa cultura tambem temos 
o duplo sentido da palavra "coragao". 

E facil perceber que na nossa cultura sempre usamos a expressao se referindo ao coragao 
como orgao interno do corpo humano, bem como, usamos a palavra para dar entendimento 
de algo feito com "amor", ou seja, com a "alma". 

RUDINEI: O que significa a expressao "almas multiplas"? 

LUIZ L. MARINS: No meu entendimento sao "origens multiplas". Considero esta expressao 
uma infelicidade academica que deu margem a ideia de que o ser humano e formado de 
varias partes individuals e distintas. Isto foi motivo de cnticas por parte do antropologo Levi- 
Strauss em seu livro "Identidades". 
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Nesta parte entendemos que houve distorgao, confundindo-se "almas multiplas" com "origens 
multiplas". Se acreditarmos existir "almas multiplas", seria o mesmo que atestar que 
possuirmos mais de uma existencia temporal, sendo uma delas vivendo no orun. 

RUDINEI: O que deve ser entender por "duplo-no-orc/n" e "copia-no -aye"? 

LUIZ L. MARINS: Sao expressoes para significar que o corpo fisico e o corpo espiritual sao 
exatamente uma so pessoa, cada qual, porem, existindo regioes coexistentes no tempo e no 
espago. 

Coexistir significa "existir junto". 

Quando dizemos "nosso duplo no orun ", nao estamos falando de outra pessoa separada de 
nos... somos nos mesmos e nosso duplo esta fazendo exatamente as mesmas coisas que 
estamos fazendo ... apenas dizemos "no orun", por que nao o vemos. 
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Aqui entendemos que esse ser duplo, nada mais e que nos mesmos, vivendo coexistente 
mente no drun/aye. Seria como se olhassemos para dentro do nosso proprio "eu" interno, 
fato esse que e muito comum no nosso dia-a-dia, onde podemos nos encontrar falando com 
nos mesmos. Por isso dizemos que quern tern um mau "Or/" nao conseguira nada. 

RUDINEI: E quanto ao Exu Bara do Corpo? 

LUIZ L. MARINS: Nao existe Exu do corpo na tradicional Nogao de Pessoa Ioruba. Esta 
expressao "bara do corpo" esta relacionada ao duplo, o enikeji propriamente dito, e nao a 
Esu. Veja meu artigo " Esu Bara vs Baraa ". 

Espero que no Batuque nao confundam este conceito de Nogao de Pessoa, com a "passagem 
do Pai Bara no corpo" durante a iniciagao em Orisa. Uma coisa nao tern nada a ver com a 
outra. 
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Entendemos que esse conceito de Bara do corpo e uma confusao da interpretagao do conceito 
de pessoa dentro da literatura afro-brasileira que foi apresentado por Elbein dos Santos 
(1993, pg. 200), onde a mesma atribui o Orisa Bara como protetor de cada ser, o que 
acreditamos que se trata de assuntos distintos. 

RUDINEI: O que e Ori-Inu e Ori-Ode? 

LUIZ L. MARINS: Fisicamente falando, quer dizer o lado de dentro (inu) e o lado de fora 
(dde) da cabega. Mas no contexto de Nogao de Pessoa sao expressoes usadas para 
exemplificar o ara (corpo) e emf (espfrito). 

No meu entender, sao expressoes simplistas que um autor usa quando nao quer desenvolver 
um conceito melhor sobre o tema. Particularmente, nao gosto de usa-las, pois passa a errada 
impressao que a cabega e um conceito separado do corpo. 
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Entendemos que on ode e usado para referir-se a cabega do corpo humano e alguns 
escritores utilizam a expressao on inu para falar da divindade on, resumindo todo universo 
religioso que esse tema merece e que estamos abordando. 

RUDINEI: Em resumo, o que e OrR 

LUIZ L. MARINS: Orf e uma palavra que tern conceito vasto, e so significa cabega quando 
falamos de corpo. A palavra On significa tudo que esta acima, e superior, e seu significado 
dependera do contexto em que e aplicada, por exemplo: Alguns livros escritos em ioruba tern 
na parte superior da pagina a palavra Ori n°... 

No contexto de Nogao de Pessoa, Orf representa transcendentalmente tudo que e 
inerentemente superior ao ser humano. Resumidamente, e representado em Orf: 

O destino pessoal ... ipdri-odu, ipfn-odu , orf-destino. 

O duplo espiritual ... enikeji, on-inti , okan , emf. 
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O protetor espiritual ... alaaabd, dre-drun, enikeji 

A ancestralidade > ipgri-eegun, eg ungun 

A propria cabega da pessoa > ori-dde, opolo, iye. 

Nao e representado em On, o iwa (carater), pois isto esta relacionado com ife-atmuwa (livre 
arbi'trio). 

Ao analisar essa parte da entrevista, nos deparamos com vasto conteudo que envolve a 
palavra ori, pois a mesma dentro do Batuque tern o sentido apenas de cabega como parte do 
corpo, onde a mesma e sagrada e e vinculada a o Orisa da pessoa iniciada. 

Quando falamos de on, devemos entender quais aspectos estamos tratando, para que 
possamos empregar esta expressao dentro do assunto proposto. Esta nogao e muito mais 
abrangente do que quando nos referirmos a ori apenas como parte do corpo humano, 
anatomicamente falando. 
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RUDINEI: O que cultuamos no bori? 

LUIZ L. MARINS: Tudo que foi explicado na pergunta anterior, mas cabe aqui uma explicagao. 

Alguns estudiosos dizem que o enikeji vem alimentar das oferendas do On colocadas no igba- 
ori (cabaga da cabega). Assim o e de fato, se o enikeji que estamos falando referir-se ao 
protetor, o alaaabd. Ha um enorme mal entendido neste ponto. 

Nao faz sentido, como pensam alguns que o duplo deixe de coexistir momentaneamente com 
o corpo e venha alimentar-se no igba-orf, para depois retornar a coexistir com o corpo. Se 
aceitarmos isso, teriamos que aceitar que o ser humano seria apenas uma marionete. 

Alguns "idealistas visionarios" pregam que o ioruba pensa assim, dizendo que aqueles que 
contestam (como eu) e por que nao tern capacidade para entender. Muito ao contrario. 
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Afirmo com todas as letras, que nao ha nenhum embasamento academico de que o ioruba 
acredite que seu duplo (seu espirito) exista a parte do seu corpo. Tudo o que temos neste 
sentido, sao arrogantes visoes ideaiistas. Sao utopias. 

Nesta parte fica claro que no momento da oferenda a cabega, alem da nossa pessoa e destino 
individual, esta sendo oferecidos sacrifices ao nosso protetor que vive no orun, do qual 
somos seus filhos habitando o aye. E uma oferenda pessoal ao nosso protetor, onde nao deve 
Orisa receber suas oferendas no mesmo dia, pois poderia causar uma falta e um desequilibrio 
em uma das feituras. 

RUDINEI: Porque o assentamento do Orf deve ser desmanchado quando a pessoa morre? 

LUIZ L. MARINS: Porque o destino cumpriu-se e nao ha mais motivo para existir. 
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Aqui nessa parte temos a explicagao que precisavamos para explicar o conceito de se por o 
assentamento do or/ no caixao, pois dentro da visao do Batuque, esse conceito nunca e bem 
explicado, resumindo apenas em ser a obrigagao mais importante do indivfduo. 

Entendemos que e esta "cremeira" que esta representando a ancestralidade do iniciado, ao 
contrario do Orisa do mesmo que podera permanecer no lie como protetor daqueia farmlia 
que dara continuidade na vida dos membros. 

Alguns sacerdotes do Batuque por nao conhecerem o significado do culto de orf, colocam o 
ota (pedra) do Orisa da pessoa falecida dentro do igbale acreditando que o eegun sera 
cultuado atraves do seu Orisa / e nao sua alma que foi despertada no grun. Tal ato nao tem 
nenhum sentido e esta em desalinhado do pensamento tradicional ioruba. 

RUDINEI: O assentamento de Orf tem ota (pedra)? 
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LUIZ L. MARINS: Nao, o assentamento de On na cultura tradicional ioruba nao tem nenhum 
tipo de pedra, para nenhuma finalidade (informagao pessoal do Awo Aikulola). Segundo o 
babalorixa AltairTogun, no candomble tradicional, tambem nao tem. 

No Brasil, o Batuque conservou o assentamento de on chamado "cremeira" ou 
"manteigueira", mas nao possui pedra, sendo composto apenas de buzios e outros elementos, 
como folhas, etc. 

Ao ler a parte desta entrevista percebemos que o Batuque afro-sul conseguiu, mesmo que 
resumidamente, preservar o conceito do assentamento do on dentro dos rituais. Na tradigao 
ioruba existe o Ile-orf para adoragao, e o Batuque tambem possui o assentamento aculturado, 
sendo usado a "cremeira" e ou "manteigueira" como suporte do assentamento. 

Por outro lado, existem sacerdotes menos informados que acreditam que colocando a pessoa 
em obrigagao direta com Orisa, ira resolver os problemas do mesmo, sem tentar resolver o 
problema primeiro atraves de trocas espirituais. Voltemos a entrevista cedida por Luiz L. 
Marins para podermos dar sequencia do nosso estudo. 
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RUDINEI: Se uma pessoa nao tem descendente, como podera ser cultuada? 

LUIZ L. MARINS: Ir£ntf e a lembranga que temos de algo ou alguem. A memoria de alguem 
que nao deixou descendentes carnais, mas se foi pessoa de bom carater, nao foi feiticeiro, foi 
prospera e inteligente, pode ser lembrada e cultuada coletivamente. 

Vale lembrar que na religiao tradicional ioruba, a feitigaria e crime e as vezes punida com 
morte. Feiticeiros jamais serao cultuados ou lembrados, seja pelos descendentes ou 
coletivamente. 

Essa parte da entrevista entra um conceito importante de culto ancestral, onde muito se 
discute que somente aqueles que deixam filhos podem ser cultuados. 

Este conceito esta um pouco distorcido dentro da cultura tradicional ioruba, pois a exemplo 
temos Pierre Verger 22 que mesmo sem ter deixado descendentes e reverenciado e lembrado 


22 Nasceu am Paris, no dia quatro de novembro de 1902. mais tarde tomou-ae fotografo e quando deacobriu o candomble, acreditou ter encontrado a fonte da 
vitalidade do povo baiano e se tornou um estudioso do culto aos orixaa. Foi na Africa que Verf er viveu o seu renascimento, recebendo o nome de Falumbi, 
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por todos Afro-Brasileiros, e atualmente e cultuado como Baba eegun no terreiro de Balbino 
de Sango, o He Opo Aganju, na Bahia. Temos que ter em mente que a diferenga esta no culto 
ancestral "coletivo" do ser ou do culto "individualizado". 

Individualizar um eegun 23 no igbale 24 nao e tarefa facil, pois necessitaria de um ancestral do 
cla familiar para vestir as roupas de eegun. Nao adentraremos no vasto conteudo de 
Egungun, por nao ser o foco do nosso trabalho. 

O entrevistado tambem aponta a filosofia de vida Iwa Pele 25 , onde ganha grande destaque, 
sendo a mais importante na vida, mas que nao faz parte ao conceito de nogao de pessoa. 


"nascido de novo gramas ao Ifa”, em 1953. A mtimidade com a religiao. que tinha comefado na Bahia, facilitou o seu contato com sacerdotes, autoridades e 
acabou sendo iniciado como babalao - um adivinho atraves do joso do Ifa. 

22 Forma abreviada da palavra ioruba Egungun. Segundo Olawole F. Famule (2005. pg. 21) Egungun quer dizer “maacarado”. Do ponto de vista cultural ioruba, 
Egungun e essencialmente a mamfestasao fisica para o mundo dos vivos, os espiritos. cujas residencias sao no mundo do espirito. Esses seres espirituais 
incluem os ancestrais, que se acredita viver no ceu, que foram uma vez seres humanos. mas transformados em espiritos apos sua morte. 

24 Casa dos mortos. Re -eegun ou na hipdtese de provir da expressao de 'terra dos ancestrais’’. ou seja. "buraco’ : , que e conhecido tambem na forma abreviada 
como gbale (ler: Bale) 

22 Filosofia de vida ioruba querendo dizer "bom carater : . Para saber mais. ver Revista Olorun, n. 5. Agosto } 2011. ABIMBOLA, Wande. "O conceito de bom 
caroler " . 
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RUDINEI: iwa Pele e a base da Nogao de Pessoa? 

LUIZ L. MARINS: Nao, e aproveito para esclarecer que a palavra iwa realmente significa 
carater, mas apenas carater, sem nenhum qualificativo. Assim temos: 

iwa Pele > gentileza, uma pessoa gentil. 

iwatito > retidao, honestidade 

Dicionaramente falanfo, iwa-pele nao quer dizer "bom carater", mas "ter carater gentil" . A 
palavra ioruba para honestidade e iwatfto. 

Alguem gentil no trato, pode nao ser honesto, nao ter iwatito; e alguem honesto pode nao 
ser gentil, nao ter pele (gentileza). Portanto, tanto num caso / como no outro, faltando uma 
destas (e outras) qualidades , a palavra iwa-pele nao traduz o verdadeiro sentido de ” bom 
carater". 
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A pa lavra correta para bom ca rater e "iwarere" Entretanto, contrariando os dicionarios, a 
diaspora atualmente a substitue / erradamente / por "iwa-pele". 

Iwa, seja ele bom ou ruim, e a base para a formagao individualizada de okan (alma), que e 
um dos conceitos de Nogao de Pessoa, mas nao e a base para a formagao da Nogao de 
Pessoa. 

Com o relato do entrevistado, percebemos que ha uma divergencia no conceito de w bom 
carater" dentro das literaturas afro-brasileiras, onde emprega apenas o termo iwa-pele como 
sendo o responsavel pela honestidade do religioso, mas que realmente e um assunto que 
merece ter uma analise mais ampla em seu contexto. 

CONSIDERAgOES FINAIS 

Ao analisarmos o rito realizado para On por mae Iara, tivemos o entendimento de que este foi 
feito somente para seu On, onde em momento algum foi vinculado o assentamento de seu 
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Orisa Bara Adage no rito, nem mesmo cantado cantigas para o mesmo durante o transcorrer 
da cerimonia, prevalecendo o assentamento do mesmo dentro do Pejt. 

Acreditamos que o rito de bori para o On em alguns "lados" religiosos do Batuque, foi perdido 
com passar dos tempos. Atualmente e comum ver o rito de bori feito para o Orisa, usando 
animais do mesmo, bem como, rezas cantadas para ele e nao para o On. 

Percebemos tambem ao presenciar o ritual, que o Batuque perdeu atraves dos tempos o uso 
correto das folhas nos banhos rituais, pois mae Iara menciona no relato que existem banhos 
de quebra e banhos de prosperidade. 

Dentro da tradigao ioruba estes banhos sao classificados exatamente como a sacerdotisa 
menciona, mas de uma forma nao muito diferente do entendido por mae Iara. As plantas 
ioruba sao classificadas como ero 26 e gun 27 . 


16 Querendo dizer: "acalmar. dofura. suavidade. etc.” Geralmente sao as folhas que no Batuque chamam de folhas que traz prosperidade. nos banhos para atrair 
forpas positivas. Dicionario utilizado (Bowen. 1879) 
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Tivemos a satisfagao de poder ter presenciado o ritual na casa de mae Iara, a qual nos 
autorizou gentilmente o registro de sua feitura religiosa. 

Ao estudarmos a nogao de pessoa, tendo como base a entrevista cedida por Luiz L. Marins, 
podemos adentrar no vasto conteudo que o tema "Orf" envolve, sendo explicado de forma 
resumida e mal compreendida diante da cultura Afro-Brasileira, bem como, no Batuque. 

Falar de "nogao de pessoa" nao e tarefa facil, e ao ter acesso a entrevista, tivemos respostas 
objetivas e diretas em relagao a o assunto proposto. Entendemos que a cultura Afro-Brasileira 
tern no que se basear e acreditar, e o Batuque tambem possuem conceitos de nogao de 
pessoa. Caso nao tivesse, seria uma religiao "nao regrada" e sem estrutura. 

Entendemos que o conceito de pessoa explica o que nos somos e representamos para o culto 
religioso. De onde viemos e para onde vamos apos a morte. Entendemos que o culto a nossa 
origem e muito importante, pois ao nos referir em origem, muda o contexto cristao do 

27 Querendo dizer: "Atacar, para ser raseado ou quebrado". Geralmente sao as folhas que no Batuque ch.am.am de folhas de ; 'quebra”. Dicionirio utilizado 
(Bowen, 1879). 
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rompimento do fluxo da vida apos a morte. A origem referida serve para demonstrar que nos 
partimos do orun em viajem para o aye, onde nossa origem nao e aqui, e estamos apenas de 
passagem. Ao nos depararmos com a possibilidade de retornarmos para ca em outra ocasiao, 
faz com que tenhamos que viver a vida plenamente atraves do "bom carater". 

Para que possamos veneer os obstaculos da vida, contamos com ajuda do nosso alaaabd 
(protetor), bem como, com ajuda do drisa ao qual fomos iniciados. 

Entendemos que uma pessoa arrogante e com um mau carater, jamais poderia ser lembrada, 
onde somente as pessoas boas sao reverenciadas mesmo que coletivamente no culto 
ancestral. 

Percebemos que antes de vir para esse piano fisico chamado aye fomos a casa de Ajala para 
ganharmos uma cabega, esta, no sentido de destino e nao cabega como parte do corpo 
humano. Caso tenha sido feito oferendas no orun antes de ir ate o mesmo, ele Ihe propiciara 
com um bom destino. Entendemos que nao se pode confundir a tarefa de criagao da cabega 
como parte do corpo, onde esta fungao ja e exercida por Obatala. 
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No contexto de Ajala refere-se em odu 28 escolhido para pessoa antes de partir para o aye no 
processo de reencarnagao, onde o individuo ao nascer e levado ao um Bab£lawo para verificar 
qual seu odu (destino) escolhido antes de vir a esse piano, sabendo assim suas proibigoes e 
maneiras mais faceis de enfrentar a vida. Este ser ao viver de maneira digna e harmoniosa, 
retorna a sua origem para que possa ser julgada diante Olorun, onde podera vir a reencarnar 
ou tambem podera ficar agindo de forma protetora para sua farmlia que permaneceu no aye. 

Os ioruba so acreditam que uma pessoa morreu quando se extermina totalmente sua origem, 
que nesse caso e vista com muita tristeza para o culto, pois se o mesmo nao responde do 
orun e como se tivesse se perdido no trajeto de volta, praticado no ritual Arfsun 29 , onde o 
espirito viaja em retorno ate o orun. 

Tambem se pode entender que se o mesmo foi julgado por Oldrun como "nao" merecedor da 
dadiva de poder voltar aqui nesse piano, sendo sua existencia aniquilada, atraves de seus 


28 Querendo dizer “destino" e ou signos de {fa. 

29 Entendemos que essa palavTa significa “Aquele que viu o sono”. 
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"maus" atos no decorrer da sua vida. Um feiticeiro, por exemplo, podera nao poder 
reencarnar, perdendo sua imortalidade ioruba. 

Aqui nesta parte entra um conceito muito parecido com Cristao, onde existem os dez 
mandamentos, dando entendimento que a religiao do Batuque tambem tern regras e limites, 
podendo tambem ser julgado apos a morte. 

Podemos tambem ter o entendimento que se uma pessoa morreu e retornou ao orun e 
porque esta nao teve medo de seus atos na terra e possivelmente esta disposta a ser julgada 
perante Olorun, o contrario do espirito, por exemplo, de um suicida que sabe que abdicou da 
sua propria existencia, podendo nao querer ser julgado e passando a viver no mato e ate 
mesmo rondando e causando temor as pessoas desse piano. 

Um ancestral digno sempre retornara ao orun e de la continuara regrando sua farmlia, pois 
assim teve o merecimento de nao ser esquecido. Todos esses fatos estao vinculados a nogao 
de pessoa dentro do culto, afinal, quern nao quer retornar aqui na terra e desfrutar 
harmoniosamente de toda criagao de Olorun ? 
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Para que possamos conquistar essa dadiva, temos que saber nossa nogao de pessoa, o que 
representamos para o culto, e o que enxergamos ao olhar nossa "cremeira", onde contem 
nossos objetos de culto ao nosso "Eu", nosso "espirito" que coexiste no orun. 

Sobre o nosso "Eu", tivemos a oportunidade de compreender que, segundo Luiz L. Marins, o 
duplo no orun e a copia no aye tal qual "almas multiplas", sao expressoes academicas 
infelizes, as quais nao devem ser entendidas, como element distintos e separados da pessoa 
(comunicagao pessoal). 

Devemos todos viver de maneira digna, com bom carater, sem maldade, sem discriminagao 
perante toda criagao de Olorun , nao importando sua cor de pele, sua etnia, sua deficiencia, 
sua escolaridade, sua orientagao sexual, etc. 

Somos tambem auxiliados pelos nossos Onsa no combate as forgas malignas da natureza, 
estas que juraram vinganga contra os homens, despertando neles o odio, abandono, paralisia, 
e todas as doengas existentes, interrompendo o ciclo de vida e tornando pessoas sem 
nenhum valor etico e moral. 
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Tentaremos todos viver plenamente para que possamos ultrapassar os setenta anos, para que 
assim tenhamos um funeral digno e merecedor de grandes honras pela sociedade a qual 
pertencemos e tambem a religiao que praticamos, ou seja, o Batuque Afro-Sul. 


Ase o! 
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